


தேவனும்‌ மனிதனுடனான அவரது உடன்படிக்கைகளும்‌ 


ஹியூகோ மெக்கோர்ட்டின்‌ பாடங்கள்‌ 


தேவன்‌ இருக்கின்றாரா 


ற்‌ டன்‌ அலி பகு 


“ஒன்றுமில்லாமயிலிருந்து ஒன்றும்‌ வருவதில்லை” 
அண்டத்தின்‌ ஒழுங்கமைவு 

வாழ்க்கை 

அறிவுக்கூர்மையும்‌ மனசாட்சியும்‌ 

அழகு 


தேவனைப்‌ பற்றிய கேள்விகள்‌ 


ஐது இழு. 


தேவனை இயற்கை எவ்விதம்‌ சித்தரிக்கின்றது? 
விடையளிக்கப்படாத வினாக்கள்‌ 

தேவன்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்துள்ளாரா? 
தேவனும்‌ விஞ்ஞானமும்‌ ஒத்துப்‌ போகின்றதா? 
பரிணாமக்‌ கோட்பாடு நம்புதற்குரியதா? 
பரிணாமத்தின்‌ இரு கண்ணோட்டங்கள்‌? 
தேவனுடையப்‌ பண்புகள்‌ என்ன? 

தேவனுடைய பொல்லாங்கைப்‌ படைத்தாரா? 

. தேவத்துவம்‌ என்றால்‌ என்ன? 


10. தேவனுடைய பெயர்‌ என்ன? 

11. மனிதன்‌ இழந்து போகப்பட்டிருப்புத பற்றி தேவன்‌ கவலைப்படூகின்றாரா? 
12. கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்படுதல்‌ என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ என்ன? 

13. விசுவாசித்தல்‌ என்பது எதை அர்த்தப்படுத்துகின்றது? 





ஓவன்‌ டி.ஆல்பிரைட்டின்‌ பாடங்கள்‌ 


உடன்படிக்கைகள்‌ 


10. புதிய 


11. புதிய 
12. புதிய 


ஐ.இ. 


ஓர்‌ அறிமகம்‌ 

ஆபிரபாமுடன்‌ மேசியாத்துவ உடன்படிக்கை 

இஸ்ரவேலுடன்‌ தேவனுடைய உடன்படிக்கை 

நாட்டைப்‌ பற்றிய தேவனுடைய வாக்குத்தத்தம்‌ 
இஸ்ரவேலின்‌ தேசீயச்‌ சட்டம்‌ என்ற வகையில்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ 
பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ 

தாவீதுடன்‌ தேவனுடைய உடன்படிக்கை 

பழையதிலிருந்து புதியதற்கு: உடன்படிக்கையில்‌ ஓர மாற்றம்‌ 
. புதிய உடன்படிக்கை: புதிய மற்றும்‌ மிகச்‌ சிறந்க வழி 
டன்படிக்கை? முழுமையான மன்னிப்பு 

டன்படிக்கை? ஓரு புதிய பிரமாணம்‌ 

டன்படிக்கை? ஓர புதிய ஆராதனை 
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படிப்பு உதவிகள்‌ 


புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பழைய பிரமாணம்‌-ஒவன்‌ டி.ஆல்பிரைட்‌ 
ஓய்வுநாள்‌-ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரைட்‌ 

கர்த்தருடைய நாள்‌ - ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரைட்‌ 

கிறிஸ்தவர்களின்‌ பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ பயன்பாடு - ஹீயூகோ மெக்கோர்ட்‌ 
இரண்டு உடன்படிக்கைகள்‌ - ஓவன்‌ டி.ஆல்பிரைட்‌ 

தேவனுடைன்‌ கிறிஸ்தவரின்‌ உடன்படிக்கை 





த்த தாபத அற்‌ பல்கன 


“ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து 
ஒன்றும்‌ வருவதில்லை” 


மழைக்கு ஒரு தகப்பனுண்டோ? 

பனித்துளிகளை ஜநிப்பித்தவர்‌ யார்‌? 

உறைந்த கண்ணீர்‌ யாருடைய வயிற்றிலிருந்து புறப்படுகிறது? 

ஆகாயத்தினுடைய உறைந்த பனியைப்‌ பெற்றவர்‌ யார்‌? 
(யோபு 38:28, 29). 


ஒவ்வொரு விளைவுக்கும்‌ ஒரு காரணம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்ற 
உண்மையானது தெய்வீகத்துவம்‌ இருப்பதற்கான காரணங்கள்‌ 
யாவற்றிலும்‌ மிகத்‌ தெளிவானதாக உள்ளது, இது தர்க்க ரீதியாகக்‌ 





காரணமற்ற காரணம்‌ ஒன்றுக்குப்‌ பின்னோக்கி வழி நடத்துகின்றது. ' 


எடுத்துரைக்கப்பட்ட விவாதம்‌ 

கிரேக்கத்‌ தத்தவ ஞானியான பிளேட்டோ என்பவர்‌, “கடவுள்கள்‌” 
இருக்கின்றனர்‌ என்பதில்‌ நம்பிக்கை கொள்வதற்கு மூன்று காரணங்களைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டினார்‌, ஆனால்‌ அதில்‌ “முதலாவது இடத்தில்‌” அட்டவணைப்‌ 
படுத்தப்பட்டது, “பூமி, சூரியன்‌ மற்றும்‌ நட்சத்திரங்கள்‌ மற்றும்‌ இந்த 
அண்டம்‌ ஆகியவற்றின்‌” இருப்பு என்பதாகவே இருந்தது. அவர்‌, 
“கடவுள்களே சூரியன்‌, சந்திரன்‌ மற்றும்‌ நட்சத்திரங்கள்‌ ஆகியவற்றை 
உண்டாக்கினார்‌” என்று கூறினார்‌.” சங்‌. 19க்கு ஜோசப்‌ அடிஸன்‌ அவர்கள்‌ 








இசையமைக்கையில்‌, வானவியல்‌ பொருட்கள்‌ யாவும்‌ “ஒரு மகிமையான 
குரலொலியை உச்சரித்ததை” அவர்‌ கேட்க முடிந்தது: 


எங்களைப்‌ படைத்தது தெய்வீகக்‌ கரம்‌ என்று 
ஒளி வீசும்‌ நாள்தோறும்‌ அவை பாடும்‌ இன்று.” 


நிலவானது எதைக்‌ கொண்டு உருவாக்கப்பட்டுள்ளது? அமெரிக்க 
வானவியல்‌ பயணிகள்‌ நீல்‌ ஆர்ம்ஸ்ட்ராங்கும்‌ எட்வின்‌ ஆல்ட்ரின்னும்‌ 
ஜூலை 2 1969ல்‌ 48.5 பவுண்டு எடையுள்ள பொருளை நிலவிலிருந்து 
எடுத்து வந்தனர்‌. அதில்‌ (1) நுண்மையாக்கப்பட்ட எரிமலைக்‌ கல்‌ (1211௦008 
1001), (2) நடுத்தர அளவில்‌ நுண்மையாக்கப்பட்ட எரிமலைக்‌ கல்‌, 
(3) பிரெஸியா (ஒன்றாக ஒட்ட வைக்கப்பட்ட கோணக்‌ கற்கள்‌) மற்றும்‌ 
(4) நுண்மங்கள்‌ (சிறு பொருட்கள்‌) ஆகியவை அடங்கியிருந்தன. இந்த 
மாதிரிகளைப்‌ பரிசோதனை செய்ததில்‌, பதினாறு பூலோக மூலகங்கள்‌ அதில்‌ 
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அடங்கியிருந்தது வெளிப்பட்டது. அவைகளில்‌ மிக முக்கியமானவை 
டைட்டேனியம்‌, சிலிக்கோன்‌, அலுமினியம்‌, இரும்பு, மெக்னீஸியம்‌, 
கால்ஷியம்‌, சோடியம்‌ மற்றும்‌ பொட்டாசியம்‌ ஆகும்‌. நிலவானது நமது 
பூமியிலிருந்து அவ்வளவாக மாறுபடாத நிச்சயமான பொருட்களால்‌ 
ஆனதாக உள்ளது. காரணமின்றி ஒரு பொருள்‌ திடீரென ஏற்படுவதில்லை 
என்று பகுத்தறிவு நமக்குப்‌ போதிக்கின்றது. ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து 
எதுவுமே வர முடியாது. 

காரண அறிவுள்ள மக்களுக்கு, நிலாவின்மேல்‌ அமைதிக்‌ கடல்‌ என்கிற 
இடத்தில்‌ கழுகு என்ற விண்கலம்‌ வந்திறங்கிய போது நிலவுப்‌ பாறைகளின்‌ 
இடத்‌ தன்மையானது உண்மை நிலையை அர்த்தப்படுத்துகின்றது, மற்றும்‌ 
உண்மை நிலை என்பது ஒரு காரணத்தைக்‌ கோருகின்றது. நிலவானது 
விண்கலம்‌ தரையிறங்கக்‌ கூடிய திட பூமியைப்‌ போன்ற உண்மைப்‌ 





பொருட்களைக்‌ கொண்டிருக்கக்‌ கூடுமானால்‌, மற்றும்‌ அப்பொருட்கள்‌ 
பூமிக்குத்‌ இரும்ப கொண்டு வரப்படக்‌ கூடுமானால்‌ நிலவுப்‌ பொருளை 
உண்டாக்கியவர்‌ இருப்பதாக யூகிக்கப்பட வேண்டும்‌. விண்வெளிப்‌ 
பயணிகளால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட ஆதாரமானது, நிலவை உண்டாக்கியவர்‌ 
எப்படி அல்லது ஏன்‌ இருக்கக்‌ தொடங்கினார்‌ என்று சாட்சியளிப்பதில்லை. 
எல்லையற்ற வகையில்‌ உண்டாக்குபவர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை 
ஒருவர்‌ யூகித்துக்‌ கொள்ளாத வரையில்‌, உண்டாக்கப்பட்டிராத 
உண்டாக்குபவர்‌ ஒருவர்‌ ஏதோ ஓரிடத்தில்‌ உள்ளார்‌ என்று கூறுவது அரிது. 
ஆகையால்‌, காரண அறிவானது உண்டாக்கப்படாத உண்டாக்குபவர்‌ 
ஒருவர்‌ உள்ளதை அறிவிக்கின்றது. 

உண்டாக்குபவர்‌ உண்டாக்கப்படாதவராயிருந்தால்‌, அவர்‌ 





எப்பொழுதுமே உள்ளவராயிருக்க வேண்டும்‌, இது அவர்‌ நித்தியமானவர்‌ 
என்று அர்த்தப்படுகின்றது மற்றும்‌, அவர்‌ தாம்‌ உண்டாக்குபவராக 
இருப்பதற்கான திறமையை (வேறு எவரிடத்திலிருந்தாவது) பெற்று 
கொள்ளாதிருந்தவரென்றால்‌, அவர்‌ சுயசார்புடை யவராயிருக்க வேண்டும்‌, 
சுயநிறைவுடையவராக இருக்க வேண்டும்‌. எனவே நிலவு உள்ளது என்ற 
விஷயம்‌ மட்டுமே கூட, சுயசார்புடைய நித்தியமான சிருஷ்டிகர்‌ 
இருப்பதைச்‌ சான்றளிப்பதாகத்‌ தோன்றுகின்றது. 

நிலவு போன்ற பொருட்கள்‌ இயற்கையின்‌ இல்லத்தின்‌ பாகம்‌ என்ற 
வகையில்‌ பல மக்கள்‌ கருத்துக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. அவர்கள்‌, எந்த ஒரு வீடும்‌ 
யாரோ ஒருவரால்‌ உண்டாக்கப்படும்‌, எல்லாவற்றையும்‌ உண்டு 
பண்ணினவர்‌ தேவன்‌ (எபி. 3:4ஐக்‌ காணவும்‌) என்று காரணம்‌ அறிகின்றனர்‌. 





உண்டாக்கப்பட்ட பொருளில்‌ உண்டாக்யெவரின்‌ பிரசன்னம்‌ அறியப்‌ 
பட்டிருப்பதால்‌, உண்டாக்யெவர்‌ இருந்துள்ளார்‌ என்று அறிய, ஒருவர்‌ 
உண்டாக்கியவரைக்‌ காண வேண்டும்‌ என்பதில்லை. இயற்கையின்‌ 
இல்லமாகிய உலகத்தின்‌ படைப்பானது “உண்டாக்கப்பட்டிருக்கறவை 
களினாலே” புரிந்து கொள்ளப்பட்டுள்ளது, இது அவிசுவாசிகள்‌ 
எவ்விதத்திலும்‌ சாக்குப்‌ போக்குச்‌ சொல்லாதிருக்கும்படி செய்கின்றது 
(ரோமர்‌ 1:19, 20ஐக்‌ காணவும்‌). 

நிலவின்‌ இருப்பானது உண்டாக்குபவர்‌ ஒருவரின்‌ அவசியத்தைச்‌ 
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சுட்டிக்காட்டுவதுடன்‌ மட்டுமின்றி, வான்‌ வெளியில்‌ அதன்‌ இயக்கமானது 
அதை இயக்குபவர்‌ ஒருவரின்‌ அவசியத்தையும்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 
இயக்குபவர்களின்‌ எல்லையற்ற தொடர்‌ ஒன்றிற்காக ஒருவர்‌ வாதம்‌ 
செய்யாத வரையில்‌, இயக்கத்தைத்‌ தொடங்க உதவி தேவைப்படாத ஒரு 
இயக்குவிப்பவர்‌ இருந்தார்‌. இயக்குபவர்‌, பொருட்களை இயக்கும்‌ 
தம்முடைய சக்தியில்‌ சுயநிறைவு உடையவராக இருந்தார்‌. மேலும்‌, 
இயக்கத்தைத்‌ தொடங்கி வைக்க ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து அது தமது 
சக்தியைத்‌ தொடங்காத வரையிலும்‌ அது நித்திய இயக்குதலாயிருக்கிறது. 
இப்படிப்பட்ட சுயநிறைவுடைய இயக்குபவைகள்‌ எத்தனை உள்ளன 
என்று தர்க்க வியலானது உறுதிப்படுத்துவதில்லை, ஆனால்‌ குறைந்தபட்சம்‌ 
ஒன்று உள்ளதை அது சுட்டிக்காட்டுகின்றது. மேலும்‌, அண்டத்தின்‌ 
உறுதிப்படுத்தப்பட்ட ஒன்றிப்பானது அவ்விதமானது ஒன்றே ஒன்று 
உள்ளதை சுட்டிக்காட்டுகின்றது. “உலகமானது மோசமாக ஆளுகை 











செய்யப்படுவதை மறுக்கின்றது; 'மோசமானதே பலருக்குச்‌ சட்டமாக 
உள்ளது; ஒரே அதிகாரி இருக்கட்டும்‌”. ”* 


விவாதம்‌ மறுக்கப்பட்டது 

பூமி மற்றும்‌ மனிதனின்‌ படைப்புக்கு வழி நடத்தக்‌ கூடிய பழங்காலக்‌ 
கூற்றான “ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து ஒன்றும்‌ வருவதில்லை” என்ற 
பழமொழியானது எவ்வளவுதான்‌ நம்பக்‌ கூடியதாக இருப்பினும்‌, 
பூமியையும்‌ மனிதனையும்‌ ஒன்றுமில்லாமையே படைத்தது என்று கூற 
கற்றறிந்த மனிதர்கள்‌ சிலர்‌ தேர்ந்துகொள்வதுண்டு. கேம்ப்ரிட்ஜில்‌ உள்ள 
செயின்ட்‌ ஜான்‌ கல்லூரியின்‌ இயற்பியலாளரும்‌ அறிவியலறிஞருமான 
பேராசிரியர்‌ ஃபிரெட்‌ ஹாயில்‌ அவர்கள்‌, அண்டத்தின்‌ 
தாயானவளு(ஹைட்ரஜன்‌ வாயு)க்கு தோற்றம்‌ என்று ஒன்றுமில்லை 
என்று எதார்த்தமாக உறுதிப்படுத்தி, அதை நித்திய உதயக்‌ கொள்கை 
என்று அழைக்கின்றார்‌.” கற்றுத்‌ தேர்ந்த மற்றொரு தத்துவ ஞானியான, 
ஆர்தர்‌ ஸ்கோப்பென்‌ ஹாவர்‌ (1788-1860) என்பவர்‌ இந்த அண்டத்தை 





உண்டாக்கியது என்பது “பார்வையற்ற ஒரு விருப்பமே” ஆகும்‌ என்று 
கூறினார்‌,” மற்றும்‌ ஹென்றி பொர்க்சன்‌ (1859-1941) என்பவர்‌ “உணர்வற்ற 
மதி நுட்பத்தினால்‌” உண்டாக்கப்பட்ட பரிணாமம்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌.” 





பிந்திய சொற்றொடரானது “உணர்வுள்ள சிந்தையற்ற தன்மை” என்பது 
போல முரண்பாடுள்ளகாகும்‌; மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ சிந்தையில்‌ தேவனைக்‌ 
கொண்டிருக்க மறுக்கும்போது, எந்த அளவுக்குச்‌ செல்வார்கள்‌ என்பதை 
இதன்‌ பயன்பாடு காண்பிக்கின்றது. 

ஸ்காட்லாந்தைச்‌ சேர்ந்த தத்துவ ஞானியான டேவிட்‌ ஹியூம்‌ (1711-76) 
என்பவர்‌, “ஒன்றுமில்லாமையில்‌ இருந்து ஒன்றும்‌ வருவதில்லை” என்ற 
பழம்‌ கூற்றிலிருந்து பலம்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளத்‌ தம்மால்‌ முடிந்த அளவு 
சிறந்ததைச்‌ செய்தார்‌. நாத்திகர்‌ என்ற வகையில்‌ ஹியூம்‌ என்பவர்‌, இந்தப்‌ 
பழங்கூற்றின்‌ வல்லமை பற்றி நன்கு அறிந்திருந்தார்‌; இது, இந்த 
அண்டமானது ஒரு காரணத்தைப்‌ பெற்றிருந்தது என்று காண்பிப்பதால்‌, 
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அவரைக்‌ தார்க்‌ கோலினால்‌ குத்தியது. இதனை, “பழங்காலத்‌ தத்துவத்தின்‌ 
மத ஈடுபாடு அற்ற கூற்று” என்று பழித்துரைத்து, அவர்‌ அதைப்‌ பின்வருவது 
போன்ற காரணத்தினால்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌: “ஏதொன்றும்‌ ஏதொன்‌ 
றையும்‌ உண்டாக்கவல்லது போலத்‌ தோற்றம்‌ அளிக்கலாம்‌” - “மிகவும்‌ 
விளையாட்டுத்தனமான கற்பனைக்கு ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்படும்‌ ஏதொன்றும்‌ 
இருக்கக்‌ கூடும்‌. ”* இருப்பினும்‌, ஹியூம்‌ என்பவர்‌ சிலவேளைகளில்‌ மிகவும்‌ 
நியாயமானவராயிருந்து, “இவ்விதமாக அறிவியல்கள்‌ யாவும்‌, ஒரு முதல்‌ 
அறிவுக்‌ கூர்மையுள்ள படைப்பாளர்‌ இருந்தார்‌ என்று நாம்‌ கருத்தற்ற 
வகையில்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளும்படி நம்மை வழி நடத்துகின்றார்‌. ”” 

அபெர்டீன்னில்‌ உள்ள மாரிஸ்கால்‌ கல்லூரியில்‌ பேராசிரியராக இருந்த 
ஜேம்ஸ்‌ பிட்டி அவர்கள்‌, 1770ல்‌ ஹியூமின்‌ தர்க்கத்தை மறுத்து எழுதினார்‌: 
“அகையால்‌, இந்தப்‌ பழங்‌ கூற்றானது [இருப்பதெல்லாம்‌ ஏதோ ஒரு 
காரணத்திலிருந்கே புறப்படத்‌ தொடங்குகின்றது] பகுத்தறிவுள்ள மனம்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ உண்மை என்று ஒத்துக்கொள்கின்ற, ஓத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டிய பொது அறிவுணர்வின்‌ கொள்கைகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது என்று 
மீண்டும்‌ கூறுகின்றோம்‌; இது நிரூபிக்கப்பட முடியும்‌ என்பதால்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ இயற்கையின்‌ விதியானது நாம்‌ இதை ஆகாரமின்றியே 
நம்பும்படியாகத்‌ தீர்மானித்துள்ளது, மற்றும்‌ இதன்‌ எதிர்க்‌ கருத்தை நாம்‌ 
அறிவிற்கு ஏற்றதல்லாததாகவும்‌, சாத்தியமற்றதாகவும்‌, மற்றும்‌ 
கருத்துருவாக்க முடியாததாகவும்‌ நோக்க வேண்டும்‌ என்று தீர்மானிக்‌ 
துள்ளது.” குற்றம்‌ கண்டு பிடிப்பவர்‌ ஒருவரால்‌ மேற்கொள்ளப்பட்ட 
பலத்த முயற்சிக்குப்‌ பின்னாலும்‌, ஒரு வீடு என்பது மனிதனால்‌ 
உண்டாக்கப்பட்ட சிறியதாயிருப்பினும்‌, அல்லது இயற்கையின்‌ 
மகாபெரிய வீடாயிருப்பினும்‌ அது கட்டுபவர்‌ ஒன்றைக்‌ கொண்டிருந்தது 
என்பது கெளிவாகவே உள்ளது. 

சுத்தமான அறிவு என்ன செய்ய முடியும்‌ மற்றும்‌ அனுபவமானது எதை 
செயல்விளக்கப்‌ படுத்துகின்றது என்பதற்கிடையில்‌ வேறுபடுத்திக்‌ 
காட்டியதில்‌ கூட டேவிட்‌ ஹியூம்‌ புகழ்‌ பெற்றவராயிருந்தார்‌. ஒரு பந்து 
இரண்டாவது பந்தை மோதும்‌ போது, இரண்டாவது பந்து நகருகின்றது. 
அப்படிப்பட்ட ஒன்று நடந்ததை ஆதாம்‌ ஒருபோதும்‌ பார்த்திருக்கவில்லை 
என்றால்‌, காரண அறிவினால்‌ மட்டும்‌ ஒரே விளக்கமாகத்‌ தற்செயல்‌ 
நிகழ்வை உறுதிப்படுத்தியிருக்க முடியாது. இருக்கத்‌ தொடங்குகின்ற 
எல்லாம்‌ ஏதோ சில காரணங்களிலிருந்தே தொடங்குகன்றன என்ற கூற்றில்‌ 
துவறொன்றை காண்பிக்க ஹியூம்‌ தீர்மானமாய்‌ இருந்தார்‌. 

“ஏதாவது காரணத்திலிருந்து எந்த செயல்‌ விளைவையாவது மனம்‌ 
எப்பொழுதுமே கருத்துருவாக்கிக்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌, மற்றும்‌ எந்த 
நிகழ்வும்‌ மற்றொன்றைப்‌ பின்பற்றி வரக்‌ கூடச்‌ செய்யும்‌; குறைந்தபட்சம்‌, 
புலன்‌ கடந்த அறிவியலிலாவது நாம்‌ கருத்துருவாக்கும்‌ அனைத்தும்‌ சாத்திய 
மாகின்றது”” என்று ஹியூம்‌ கூறினார்‌.'' மேலும்‌ அவர்‌, “ஆகையால்‌ 
காரணத்தின்‌ கருத்தை இருப்பின்‌ தொடக்கத்திலிருந்து பிரித்தல்‌ என்பது 
கற்பனைக்குத்‌ தெளிவாகச்‌ சாத்தியமுள்ளதாகும்‌” என்றும்‌ கூறினார்‌.” 

மோதலின்‌ போது இரண்டாவது பந்தானது முதல்‌ பந்திலிருந்து 
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குரப்பட்ட சக்தியின்றியே தானாக நகருகின்றது என்று கற்பனை செய்து 
கொள்வது கையளவில்‌ சாத்தியமாக உள்ளது; ஆனால்‌ அப்படிப்பட்ட 
கற்பனையானது அறிவுப்‌ பூர்வமானதாக இருப்பதில்லை. அது போலவே, 
இந்த அண்டமானது காரணமற்றதாக உள்ளதென்று ஒருவர்‌ கொள்கை 
யளவில்‌ கற்பனை செய்து கொள்ள முடியும்‌, ஆனால்‌ அந்தக்‌ கருத்தானது 
அறிவுப்‌ பூர்வமானதாக இருப்பதில்லை. ஹியூமின்‌ நுணுக்கமான விவாதம்‌ 
என்பது மதிநுட்பமற்றதாக உள்ளது, அது தேவனுடைய இருப்பிற்கான 
குற்செயல்‌ விவாதத்தின்‌ பலத்தை நிரூபிக்க மட்டுமே செய்கின்றது. 
இவருடைய விவாதமானது உண்மை வாழ்க்கை பற்றிய பவுலின்‌ எச்சரிக்கை 
யிலிருந்து எடுத்துக்காட்டு ஒன்றை தருகின்றது: “லெளகிக ஞானத்தினாலும்‌, 
மாயமான தந்திரத்தினாலும்‌ ஒருவனும்‌ உங்களைக்‌ கொள்ளை கொண்டு 








போகாதபடிக்கு எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌; அது மனுஷர்களின்‌ பாரம்பரிய 
நியாயத்தையும்‌ உலக வழிபாடுகளையும்‌ பற்றினதேயல்லாமல்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றினதல்ல” (கொலோ. 2:8). 

தேவனுடைய இருப்பின்மை என்பதினால்‌ தேவனுடைய 
இருப்பிற்கான ஆதாரத்தை அனுமதித்திராத அதே வகையான தர்க்க 
அறிவானது தேவன்‌ இருப்பதில்லை என்பதை ஒருவர்‌ நிரூபிப்பதையும்‌ 
எப்பொழுதுமே கருத்துருவாக்கத்தில்‌ தடை செய்கின்றது. ஏனெனில்‌ 
அவரது இருப்பு என்பது கருத்துருவாக்கக்‌ கூடியதாக உள்ளது! இதனால்‌, 
இந்தக்‌ காரண அறிவு மேற்கொண்டு தொடர முடியாததாகின்றது. காரணம்‌ 
மற்றும்‌ செயல்‌ விளைவுக்கான விதிக்குத்‌ திரும்புவதே ஒரே தீர்வாக உள்ளது. 
இந்த விதியானது, “மனித அறிவின்‌ பெரும்‌ பகுதியை உருவாக்குகின்ற 
ஒழுக்க அறிவுடமையின்‌ அஸ்திபாரமாகவும்‌ மனித செயல்பாடு மற்றும்‌ 
நடக்கை யாவற்றிற்கும்‌ ஆதார மூலமாகவும்‌ உள்ளது.” இவ்விதமாக, 
தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பது ஓப்புவமையற்றதாகும்‌ என்பதற்கான 
குற்செயல்‌ வாதத்தை மதிநுட்பமுள்ள, பகுத்தறிகின்ற மற்றும்‌ 
பட்சபாதமற்ற மனதினாலேயே மேற்கொள்ள முடியும்‌. 

முதல்‌ இயக்குவிப்பாளர்‌ பற்றிப்‌ பிளேட்டோ எழுதினார்‌. அவர்‌ 
தாமாக இயக்கம்‌ பெற வருவதற்கு முன்பிருந்த ஒன்பது வகைகளிலான 
சார்பியக்கத்தை அட்ட வணைப்படுத்தினார்‌, அதில்‌ அவர்‌, “மற்ற 
எல்லாரையும்‌ விட பதினாயிரம்‌ மடங்கு மேன்மையாய்‌” இருந்தமைக்காகப்‌ 
புகழுகின்றார்‌; ஏனென்றால்‌ “சுய இயக்கத்தில்‌” இருந்ததாக அதுவே 
“இயக்கம்‌ யாவற்றுக்கும்‌ தோற்றுவாயாக” இருக்க வேண்டும்‌. '* 

இதன்‌ பிறகு, “ஆயிரத்தின்‌ மேல்‌ பத்தாயிரக்‌ கணக்கில்‌ உள்ள 
அமைப்புகள்‌” இயக்கத்தில்‌ அமைக்கப்பட்டாலும்‌, இயக்கம்‌ “யாவற்றின்‌ 
தொடக்கமாக” பிளேட்டோ “சுய இயக்கக்‌ கொள்கையின்‌” அவசியத்தை 








வைத்தார்‌. இயக்குவிப்பாளர்களின்‌ எண்ணற்ற இறங்கு வரிசையானது 
தர்க்க ரீதியாகப்‌ பராமரிக்கப்பட முடியாது என்று அவர்‌ காண்பித்தார்‌. 
(அதாவது, இயக்கங்களின்‌ தொடர்‌ ஒன்றை ஒருவர்‌ பின்னோக்கிக்‌ 
காண்கையில்‌, வேறொன்றினாலும்‌ இயக்கப்படாத ஆனால்‌ தானே 
இயங்குகின்ற ஒன்றை அவர்‌ நிறைவாகக்‌ காண்கின்றார்‌.) இந்த முதல்‌ 
இயக்குவிப்பாளர்‌ நித்தியமானவராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று காண்பித்து, 
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அரிஸ்டாட்டில்‌ என்பவர்‌ இதே தர்க்கத்தை மீண்டும்‌ கூறினார்‌. 
“நித்தியமானது என்று ஒன்றும்‌ இல்லாதிருந்தால்‌, உண்டாகுதல்‌ என்று 
ஒன்றும்‌ இராது; ஏனெனில்‌, உண்டாகுதலின்‌ செயல்பாட்டில்‌ சில 
கீழ்ப்பட்டிருக்க வேண்டியதாக உள்ளது, அதாவது, ஏதோ ஒன்றிலிருந்து 
இவை யாவும்‌ வர வேண்டியதாக உள்ளது; இந்த வரிசையின்‌ கடைசி 
உறுப்பினர்‌ படைக்கப்படாதவராயிருக்க வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ 
ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து ஒன்றும்‌ வருவதில்லையாதலால்‌ இந்தத்‌ 
தொடரானது ஏதோ ஒன்றைக்‌ கொண்டு தொடங்குவதாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌.” 

ஹியூம்‌, “கண்டுபிடிப்பாளர்‌?! என்று தம்மை உரிமைகோரிக்‌ 
கொள்ளும்‌ தமது விவாதத்தின்மேல்‌ ஏராளமாக எழுதிய பிறகு, அவர்‌ தம்‌ 
நிலைப்பாட்டினைப்‌ பிற்பாடு மாற்றிக்‌ கொண்டதாகக்‌ காணப்படுகின்றது. 
அவர்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


நாம்‌ ஒரு வீட்டைக்‌ காண்போமென்றால்‌, ... அதற்கு ஒரு கட்டிடக்‌ 
கலைஞர்‌ அல்லது கட்டுபவர்‌ இருந்தார்‌ என்று மாபெரும்‌ 
உறுதிப்பாட்டுடன்‌ நாம்‌ முடிவு செய்கின்றோம்‌; ஆனால்‌ இந்த 
அண்டமானது ஒரு வீட்டைப்‌ போல ஒத்த தன்மையைப்‌ 
பெற்றுள்ளது, அதாவது அதே போன்ற உறுதிப்பாட்டுடன்‌ அதே 
விதமான காரணத்தைக்‌ கண்டறிய முடியும்‌ என்றோ, அல்லது அந்த 
ஒப்பீடானது இங்கு முற்றான மற்றும்‌ முழுமையானதாக உள்ளது 
என்றோ நீங்கள்‌ உறுதிப்படுத்த மாட்டீர்கள்‌ என்பது நிச்சயமாகும்‌. 
இவ்விடத்தில்‌ ஒத்த காரணம்‌ இருப்பதாக அதிகபட்சம்‌ நீங்கள்‌ ஒரு 
கற்பனை, வெறும்‌ யூகம்‌ அல்லது முன்‌ அனுமானத்திற்குப்‌ பாசாங்கு 
மட்டுமே செய்ய முடியுமாதலால்‌ போலி நடிப்பு மிகத்‌ 
தெளிவாயுள்ள ...!” 





இருப்பினும்‌, “இப்படிப்பட்ட ஒருவர்‌ இருத்தல்‌ என்பது 
அவசியமானது” என்று ஒருவர்‌ கூற முடியாது என்று உரைத்ததின்‌ மூலம்‌ 
அவர்‌ தமது மாற்றிய கூற்றைத்‌ தகுதிப்‌ படுத்தினார்‌. “ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ 
என்பதே சாத்தியமான செயல்‌ விளைவுகள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ போதுமான 
காரணமாய்‌ உள்ளது” என்று ஒருவர்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வாரென்றால்‌, 
காரணக்திலிருந்து இவ்விவாதம்‌ உரிமைகோருகின்ற யாவும்‌ அதுவேயாகும்‌. 
ஜெர்மானிய தத்துவ ஞானியான இம்மானுவேல்‌ கான்ட்‌ (1724-1804) 
என்பவர்‌, உலகமானது “முழு நிறைவான முக்கியமான காரணத்திலிருந்து” 
உதித்தது என்று ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌, ஆனால்‌ “அவசியமானதின்‌ இருப்பு 
அதினாலேயே உண்டாயிற்று” என்று பேசுவதை அவர்‌ மறுத்தார்‌.” 

அந்த “முழு நிறைவான அவசியமான காரணமானது” “தன்னாலேயே 
உள்ள அவசியமான இருப்பாக” இல்லாதிருந்தால்‌, அது “தன்னாலேயே 
இருக்கின்றதாக” உள்ள வேறொரு இருப்பிலிருந்து பெறப்பட்டதாகத்‌ 
தோன்றுகின்றது. இவ்விதமாக அவர்‌ “தன்னாலேயே இருப்பதன்‌ 
அவசியத்தை” எதிர்கொண்டாக வேண்டிய பொழுது அந்த நாளை 
வெறுமனே தள்ளி விட்டவராயிருந்தார்‌. நிறைவாக, அந்த இருப்பை 
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“ஓழுங்குபடுத்தும்‌ கொள்கை” என்று மட்டுமே அவர்‌ குறைவாக்கிய 
பொழுது, அது எப்படி “முழுநிறைவான அவசியமான காரணத்துடன்‌” 
சமப்படுத்தப்பட முடியும்‌ என்று ஒருவர்‌ வியப்படை கின்றார்‌. 

ஹியூம்‌ என்பவர்‌, “நாம்‌ ... எல்லா வகையான கருத்துக்களையும்‌ பற்றிய 
சிந்தனை, நம்பிக்கை மற்றும்‌ தர்க்கம்‌ செய்தல்‌ ஆகியவற்றின்‌ முழுமையான 
அவசியத்தின்‌ கீழ்‌ இருக்கின்றோம்‌, மற்றும்‌ அடிக்கடி கூட, நம்பிக்கை 
மற்றும்‌ பாதுகாப்புடன்‌ மேலேறுகின்றவர்களாக இருக்கின்றோம்‌” 
என்றெழுதினார்‌.'” ஹியூம்‌ தன்னை ஒரு “மத அவநம்பிக்கையாளர்‌” என்று 
குறிப்பிட்டுக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌, அப்படிப்பட்ட இருப்பானது 
“ஆரோக்கியமான, விசுவாசிக்கின்ற கிறிஸ்தவராயிருப்பதற்கு முதலாவதும்‌ 
மிகவும்‌ இன்றியமையாததுமான படியாகும்‌? என்று கூறினார்‌. 
இப்படிப்பட்ட ஒரு அறிவுத்‌ திறமுள்ள மனமானது அவரே கூறியபடி, 
“அடிநிலையில்‌, சொல்லால்‌ ஆன மற்றும்‌ எந்த துல்லியமான 
”2! வழக்குகளுடன்‌ வீணாய்ப்‌ 
போனது மிகவும்‌ வருந்தத்‌ தக்கதாக உள்ளது. சார்புத்‌ தன்மையில்‌ 
ஒன்றுமில்லாமை பற்றி அதிகமான அமளிக்குப்‌ பிறகு அவர்‌, சுத்தமான மதம்‌ 
என்பது, “வாழ்வில்‌ முதன்மையான மற்றும்‌ ஓரே மாபெரும்‌ ஆறுதலாக 
உள்ளது; மற்றும்‌ எதிர்நிலை நல்வாய்ப்புகளின்‌ தாக்குதல்கள்‌ எல்லாவற்றின்‌ 
மத்தியிலும்‌ நமது அடிப்படை ஆதாரமானது நிலைத்துள்ளது; மனித 
கற்பனையால்‌ ஆலோசனை தர முடிகின்ற மிக அதிகம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடிய பிரதிபலிப்பாக உள்ளது. உண்மையான ஆத்திகம்‌ மட்டுமே” என்ற 
கூற்றிற்கு அவர்‌ கடைசியாகத்‌ திரும்பினார்‌.” ஹியூம்‌ தனது மத 
நம்பிக்கையின்மையைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டு, முரண்பாடாக 
எழுதியிருப்பாரென்றால்‌, அவர்‌ அசைச்‌ சுட்டிக்காட்டி இருந்ததில்லை. 

(ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து சில வந்தன என்பது போன்ற) கற்பனை 
செய்தலானது அறிவுப்‌ பூர்வமானது அல்ல. இம்மானுவேல்‌ கான்ட்‌, 
“முற்றிலும்‌ அவசியமான இருப்பு பற்றிப்‌ பேசுதலை” அனுமதிக்காத போது, 
அவர்‌ ஹியூமின்‌ தர்க்கத்தைப்‌ பின்பற்றினார்‌.” 

இப்படிப்பட்ட தொரு விவாதத்தில்‌, தவறாக வழி நடத்தும்‌ கருத்துடன்‌ 
கான்ட்‌ வாழ முடியாதிருந்தது, மற்றும்‌ பின்னாளில்‌ அவர்‌ 
“விசுவாசத்தினாலேயே”” எல்லாம்‌ அறிந்த, நீதியான, சர்வ வல்லமையுள்ள, 
சகல விதத்திலும்‌ நல்ல, நித்தியமான மற்றும்‌ எங்கும்‌ நிறைந்த “முதல்‌ 
இருப்பை” “அவா்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌.” 

இதுபோலவே, ஹியூம்‌ என்பவரும்‌ தனது உயிரோட்டமற்ற, 
கண்டிப்பான (புகழ்ச்சியற்றதும்‌ ஆனால்‌ நடைமுறைக்கு ஒவ்வாததும்‌, 
தவறாக வழி நடத்தக்‌ கூடியதாகவும்‌ உள்ள) விவாதத்தைத்‌ திரும்பப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டதாக, அதில்‌ இருந்து மாறி விட்டதாகவே உறுதியாகத்‌ 
தோன்றுகின்றது. மற்றும்‌ அவர்‌, “தெய்வீகத்தின்‌ இயற்கைப்‌ பண்புகளை” ப்‌ 
பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ மற்றும்‌ “தெய்வீகப்‌ பொருளே நமது விசுவாசமாகும்‌” 
என்றும்‌ கூடக்‌ குறிப்பிட்டார்‌” இவைகளை அவர்‌ முரண்பாட்டின்‌ 
எவ்விதக்‌ குறியீடுமின்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 

ஹியூம்‌ மற்றும்‌ கான்ட்‌ ஆகியோரால்‌ முன்பு பயன்படுத்தப்பட்ட அதே 


தீர்மானத்தையும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளாத 
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கண்டிப்பான தர்க்கத்தை வால்ட்டர்‌ காஃப்மென்‌ என்பவரும்‌ பயன்படுத்தி, 
“அவசியமான” என்ற பெயர்‌ உரிச்‌ சொல்லானது “இருப்பு” என்ற பெயர்ச்‌ 
சொல்லாக மாற்றியமைக்கப்பட முடியாது, ஏனெனில்‌ அப்படிப்பட்ட 
செயலானது தடை செய்யப்பட்ட இணைப்புச்‌ செயலாக உள்ளது என்று 
உறுதிப்படுத்தினார்‌. இருப்பினும்‌, பிற்பாடு ஹியூம்‌ என்பவர்‌ இப்படிப்‌ 
பட்ட ஒரு விவாதத்தை “முற்றிலும்‌ வார்த்தைகளால்‌ மட்டுமே ஆனது” 
என்று குறிப்பிட்டதையும்‌ கான்ட்‌ தேவனைப்‌ புரிந்து ஏற்கும்படி 
சென்றதையும்‌ காம்‌ஃப்மன்‌ சுட்டிக்காட்டத்‌ தவறி விட்டார்‌, இதைச்‌ 
செய்யவும்‌ அவர்‌ மறுத்து விட்டார்‌.” 

கான்ட்‌ என்பவர்‌, “புலனுணர்வுள்ள உலகத்தில்‌ தவிர ... தற்செயலின்‌ 
கொள்கை என்பது அர்த்தம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை”” என்றும்‌ 
வாதிட்டார்‌. இந்த உலகிலேயே நாம்‌ உள்ளோம்‌, புலனுணர்வின்‌ 
உலகிற்குப்‌ பொறுப்பேற்க தற்செயல்‌ கொள்கைகளை நாம்‌ தூண்டி 
விடுகிறோம்‌. “ஆகையால்‌, வானவியல்‌ ஆதாரம்‌ என்று அழைக்கப்படு 
பவற்றின்‌ இட்டவட்டமான முழு பலமும்‌ வெறும்‌ கருத்துக்களிலிருந்து 
வந்த மூலம்‌ பற்றிய ஆய்வு நிருபனத்தின்‌ உண்மை நிலையிலேயே 
நிலைத்துள்ளது””' “உள்ளதான பொருளின்‌ முற்றிலுமான அவசியத்தின்‌ 
சாத்தியக்‌ கூற்றினைக்‌ கொண்ட” “சுத்த கருத்துக்களின்‌ மத்தியில்‌” அனு 
பவத்தை நாடுதலை ஒருவர்‌ கைவிட நேர்ந்துவிடுவதால்‌ அவர்‌ இவ்வாறு 
எழுதினார்‌. 

“அந்த வானவியல்‌ ஆதாரத்தின்‌ மறைந்திருந்த?” யூகங்களின்‌ 
“முழுமையான ஒரு கூட்டினை” முறைப்படி விவரித்துக்‌ காட்டுவதற்குக்‌ 
கான்ட்‌ முயற்சி செய்திருந்த பிறகு, அவர்‌ தனது மனதை மாற்றிக்‌ 
கொண்டதாகத்‌ தோன்றுகின்றது. அவர்‌, “சாத்தியமான எல்லா 
செயல்விளைவுகளுக்கும்‌ காரணமாய்‌ இருக்கப்‌ போதுமான முற்றான ஒரு 
பொருளின்‌ இருப்பு உளதென்று ஓத்துக்கொள்ளுகல்‌ அனுமதிக்கப்‌ 
படலாம்‌” என்று எழுதினார்‌. 





முடிவுரை 

நிலவின்‌ இருப்பானது அதை உண்டாக்கியவரைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது, நிலவின்‌ இயக்கமானது அதனை இயக்குபவரைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது என்பதே முடிவுரையாக உள்ளது. இந்த உண்டாக்கியவர்‌, 
இயக்குபவர்‌ சுயசார்புடையவராகவும்‌ மற்றும்‌ நித்தியமானவராகவும்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று தர்க்கவியல்‌ கூறுகின்றது. 


குறிப்புகள்‌ 

'சாதாரணமாக இந்த விவாதமானது “வானவியல்‌ விவாதம்‌” என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்றது, ஆனால்‌ இதன்‌ பொருளடக்கமானது இதனை “காரணக்திலிருந்து வரும்‌ 
விவாதம்‌” என்று அழைக்கும்படிக்‌ கேட்கின்றது. ஒழுங்கு முறைக்குரியதான 
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“வானவியல்‌” என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தமானது காரணத்திலிருந்து வரும்‌ 
விவாதத்திற்குப்‌ பொருந்துவதில்லை. “வானவியல்‌” என்ற வார்த்தையானது “ஒழுங்கு 
படுத்துதல்‌, ஒழுங்குமுறைப்படுத்துதல்‌”” என்று அர்த்தப்படும்‌ £௦5௪0௦ என்ற 
வார்த்தையிலிருந்து பெறப்படுகின்றது. தேவனுடைய இருப்பிற்கான செல்லத்‌ 
தகுந்த/மதிப்புள்ள ஒரு விஷயமானது அண்டத்தின்‌ முறையான ஒழுங்கமைவில்‌ 
காணப்படுகின்றது, ஆனால்‌ இது தற்செயலின்‌ விவாதமாக இருப்பதில்லை. “1240, 
The Works of Plato, Book X, Laws, trans. 8. Jowett (New York: Dial Press, n.d.), 453. 
‘Joseph Addison, “The Spacious Firmament on High,” Songs of Faith and Praise, comp. 
and ed. Alton H. Howard (West Monroe, La.: Howard Publishing Co., 1994). 40. R. G. 
Mure, ed., Aristotle (New York: Oxford University Press, 1964), 173. ‘James Oliver Buswell 
Ir.,A Systematic Theology of the Christian Religion (Grand Rapids, Mich.: Zondervan Pub- 
lishing House, 1962), 1:82. ‘Ibid., 1:84. “Ibid., 1:85. ‘David Hume, “An Enquiry Concerning 
Human Understanding,” in Hume Selections, ed. Charles W. Hendel Jr. (New York: Charles 
Scribner’s Sons, 1955), 191, 192n. ‘Hume, “The Dialogues Concerning Natural Religion,” 
in Selections, 385. "James Beattie, An Essay on the Nature and Immutability of Truth: in 
Opposition to Sophistry and Scepticism (Edinburgh, Scotland: A. Kincaid and J. Bell, 
1770), 111. 

"David Hume, “An Abstract of a Treatise of Human Nature,” in An Enquiry Concern- 
ing Human Understanding, ed. Charles W. Hendel Jr. (Indianapolis: Liberal Arts Press Divi- 
sion of the Bobbs-Merrill Co., 1955), 188. “Hume, “The Treatise of Human Nature,” in 
Selections, 29. “Hume, “Enquiry,” 192. “Plato, Plato Selections, ed. Raphael Demos (New 
York: Charles Scribner’s Sons, 1927), 429-30. Aristotle, Metaphysics, quoted in John Hick, 
ed., Classical and Contemporary Readings in the Philosophy of Religion (Englewood Cliffs, 
N.J.: Prentice-Hall, 1965), 467. “Hume, “Abstract,” 198. “Hume, “Dialogues,” 304. 
[Immanuel Kant, Kant Selections, ed. Theodore Meyer Greene (New York: Charles Scribner’s 
Sons, 1957), 258. “Hume, “Dialogues,” 390n. 2Ibid., 401. 

A[bid., 390n. 2Ibid., 397. ”Immanuel Kant, “Critique of Pure Reason,” in Kant Selec- 
tions, ed. Theodore Meyer Greene (New York: Charles Scribner’s Sons, 1957), 244. 
AImmanuel Kant, “Critique of Judgement,” in Kant Selections, ed. Theodore Meyer Greene 
(New York: Charles Scribner’s Sons, 1957), 525. *Ibid., 509. 2*Hume, “Dialogues,” 390. 
2Ibid., 401. *Ibid., 390n. Walter Kaufmann, Critique of Religion and Philosophy (New 
York: Harper & Bro., 1958), 111. * Kant, “Critique of Pure Reason,” 255. 

[id., 254, குறிப்பு எண்‌ 1ல்‌ வானவியல்‌ விவாதத்திற்கான கலந்துரையாடலைக்‌ 
காணவும்‌. தோற்றவியல்‌ விவாதமானது இருத்தலின்‌ கேள்விக்குரியதாக உள்ளது, 
கான்ட்டர்பரியைச்‌ சேர்ந்த அன்செல்ம்‌ அவர்களின்‌ சிந்தனையின்படி, இல்லாத 
ஒருவரைப்‌ பற்றி அறிவது இயலாது; ஆகையால்‌, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌. “1010, 255. 
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அண்டத்தின்‌ ஒமுங்கமைவு 


இந்த அண்டத்தின்‌ பல்வேறு பொருட்களையும்‌ கவனத்துடன்‌ 
ஒழுங்கமைத்து வைத்திருக்கக்‌ கூடிய, தற்செயலாகச்‌ சாத்தியமாக முடியாத 
ஒழுங்கமைப்புக்குப்‌ பின்னால்‌ திறனுள்ள ஒரு சிந்தையானது உள்ளது. 
அண்டமானது தற்செயல்‌ நிகழ்வுகளையல்ல, ஒழுங்கமைவையே காட்சிப்‌ 
படுத்துகின்றது. இது ஒரு வான்வெளியே தவிர வீண்‌ குழப்பம்‌ அல்ல.' இது 
திட்ட மிடுதலின்‌ ஆதாரம்‌ கொண்டுள்ளது, இது ஒரு திட்ட மிடுபவர்‌ 
இருப்பதை உறுதிப்படுத்துகன்றது. சிந்தையின்றி ஓழுங்குபடுத்துதல்‌ 
என்பது சாத்தியமற்றதாகும்‌. எனவே, ஆத்திகத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்வதற்கான 
இரண்டாவது மாபெரும்‌ காரணம்‌ (காரண காரியத்‌ தொடர்புக்கு அப்பால்‌) 





ஒழுங்கமைவு என்பதாக உள்ளது. 


அகர வரிசை எழுத்துக்கள்‌ 

ஒருவர்‌ ஒரு சூப்‌ கலனைத்‌ திறந்து அதில்‌ அகர வரிசை எழுத்துக்களைக்‌” 
காணும்பொழுது, உண்டாக்கியவர்‌ ஒருவரை யூகிக்க வேண்டியவரா 
யிருக்கின்றார்‌. அதில்‌ உள்ளவற்றை ஒரு சட்டியில்‌ இடும்பொழுது, அந்த 
அகர வரிசை எழுத்துக்கள்‌ யாவும்‌ தாமாகவே ஒரு கவிதையாகவோ அல்லது 
இருபத்தி மூன்றாவது சங்கதமாகவோ உருவாகிக்‌ கொள்வதற்கான 
நிகழ்தகவும்‌ அதிகமாய்‌ இருப்பதில்லை. அகர வரிசை எழுத்துக்கள்‌ ஒரு 
கவிதை ஆவதற்கு முன்னால்‌, ஒரு மன சக்தியானது - சமைக்கப்பட்ட 
பதார்த்தத்தில்‌ இல்லாத ஒன்று - அவசியமாகின்றது. திட்டமிடும்‌ ஒரு 
மதிநுட்பம்‌ நிறைந்தவர்‌, ஒரு ஒழுங்கமைப்பாளர்‌ அவசியமாகின்றார்‌. 
அதுபோலவே, ஒரு அகராதியையோ அல்லது தொலைபேசி எண்‌ 
புத்தகத்தையோ வடிவமைக்கும்‌ எழுத்துக்களும்‌ எண்களும்‌ ஒரு அச்சுக்‌ 
கூடத்தில்‌ ஏற்படும்‌ வெடி விபத்தினால்‌ அமைந்து விடுவதில்லை. 


இரும்புத்‌ துண்டுகள்‌ 

ஒழுங்கமைவினின்று வரும்‌ விவாதத்தின்‌ வலிவானது டேவிட்‌ ஹியூம்‌ 
அதன்மீது தொடுக்கும்‌ தீர்மானமான தாக்குதலில்‌ காணப்படுகின்றது, இது 
இரும்புத்‌ துண்டுகள்‌ இணைந்து ஒரு கடிகாரத்தை உண்டாக்குதல்‌ 
பற்றியதாகும்‌. எவ்வித உருவமும்‌ வடிவமும்‌ இல்லாத “இரும்பின்‌ 
துண்டுகள்‌ பலவற்றை” ஒன்றாகத்‌ தூக்கி எறிதலானது “அவற்றைத்‌ 
தானாகவே ஒரு கடிகாரம்‌ ஆகும்படி செய்ய ஒருபொழுதும்‌ முடியாது” 
மற்றும்‌ அப்படிப்பட்ட ஒரு செயல்பாட்டிற்கு “மனித சிந்தை” ஒன்று 
அவசியம்‌ என்பதை ஹியூம்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌. இருப்பினும்‌, நாம்‌ 
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“சிந்தனை என்று அழைக்கின்ற மூளையின்‌ இந்த மிகச்‌ சிறிய அதிர்வானது” 
இந்த அண்டத்தின்‌ படைப்புக்குப்‌ பின்னால்‌ உள்ள சிந்தையுடன்‌ 
ஒப்புவமையாகக்‌ கூற மிகச்‌ சிறிய அற்பமான மற்றும்‌ முழுமையற்ற ஒன்றாக 
உள்ளது என்று அவர்‌ வாதிட்டார்‌.” கடிகாரம்‌ ஒன்றைக்‌ கட்டமைக்க மனித 
சிந்தனை அவசியப்பட்டதென்றால்‌ - அது எவ்வளவு அற்பமாக அல்லது 
முழுமையற்றதாக உள்ளது என்டது ஒரு பொருட்டல்ல - இந்த அண்டத்தின்‌ 
கட்டமைப்புக்குப்‌ பின்னால்‌ எவ்வளவு அதிகமான சிந்தனை இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌! 


மனித உடல்‌ 

சில வேதியியலாளர்கள்‌, மனித உடலை அறுபத்தி நான்கு மூலகங்கள்‌ 
ஒன்றிணைந்து கட்டி எழுப்புகின்றன என்கின்றனர்‌. அந்த அறுபத்தி 
நான்கும்‌ - தற்செயலாக இன்றி - பல்வேறு அமைப்புக்களில்‌ (எலும்பு 
மண்டலம்‌, தசை, இரத்த ஓட்டம்‌, ஜீரணம்‌, கழிவு மற்றும்‌ இனப்பெருக்க 
மண்டலங்களில்‌) அற்புதமான நுட்பத்துடனும்‌, உன்னிப்பான ஒருங்கமைப்‌ 
புடனும்‌ பணி புரிகின்றன. ஓராயிரம்‌ மைல்கள்‌ நீளமுடைய இரத்தக்‌ 
குழாய்களையும்‌, பதினைந்து இலட்சம்‌ வியர்வைச்‌ சுரப்பிகளையும்‌, 
எழுபது கோடி நுரையீரல்‌ செல்களையும்‌, மூவாயிரம்‌ கோடி கோடி நரம்பு 
செல்களையும்‌, முப்பது லட்சம்‌ இரத்த வெள்ளை அணுக்களையும்‌, 180 
ஆயிரம்‌ கோடி கோடி இரத்தச்‌ சிவப்பணுக்களையும்‌ யாரோ ஒருவர்‌ ஒரே 
உடலாக இணைத்துள்ளார்‌. 

இந்த அறுபத்தி நான்கு மூலகங்களும்‌ தற்செயலாக இருந்து, 
தற்செயலாக ஒன்று கூடி, தற்செயலாகத்‌ தங்களுக்குள்ளேயே 
ஒழுங்குபடுத்திக்கொண்டு, தெருவில்‌ நடந்து செல்லும்‌ ஒரு மனிதன்‌ 
ஆயினான்‌ என்று நினைக்கின்ற ஒரு நபருடன்‌ வாதிடுதல்‌ என்பது மிகவும்‌ 
சிரமமானதாக இருக்கும்‌. இகைப்புக்குரிய பத்தியொன்றில்‌, டேவிட்‌ ஹியூம்‌ 
ஒரு மாபெரும்‌ கிரேக்க வைத்தியரிடமிருந்து (கேலன்‌) தாம்‌ கற்றதை 
மனப்பாடமாய்‌ ஓப்புவித்தார்‌. அந்த வைத்தியர்‌ மனித உடலில்‌ தாம்‌ 
கண்டறிந்தவைகளினால்‌ கடவுள்‌ நம்பிக்கையின்மையிலிருந்து மாற்றப்‌ 
பட்டிருந்தார்‌. “இவ்வைத்தியர்‌, மிகப்‌ பெரிய கைவினைத்‌ திறனைக்‌ 
காட்சிப்படுத்துமளவில்‌ நாற்பதுக்கும்‌ மேற்பட்ட தனித்தனியான 
நோக்கங்களுக்காக 284 எலும்புகள்‌ உள்ளன என்று கணக்கிட்டுள்ளார்‌” என 
ஹியூம்‌ கூறினார்‌. தோல்‌, நிறமிகள்‌ மற்றும்‌ இரத்தக்‌ குழாய்கள்‌ “மிக 
நுட்பமாக இந்த பாகங்களின்‌ எண்ணிக்கை மற்றும்‌ உள்ளமைப்புடன்‌ ஏற்ற 
விகிதத்தில்‌ சரி செய்யப்பட்டுள்ளது” என்பதைக்‌ கவனிக்கையில்‌ திகைப்பு 
எழும்புகின்றதென்று ஹியூம்‌ கூறினார்‌. வித்தியாசப்பட்ட அறுநூறு 
தசைகள்‌, “6,000 [க்கும்‌ மேற்பட்ட] நோக்கங்களுக்காக ஒவ்வொன்றும்‌ 
மதிநுட்பத்துடன்‌ வைக்கப்பட்டு சரி செய்யப்பட்டுள்ளன” என்பதைக்‌ 
கவனிக்குமாறு அவர்‌ அழைத்தார்‌. பிறகு மூளை! தேவ நம்பிக்கை 
யற்றவரான கேலன்‌ தாமே வியக்கும்படியான அவரது விவரிப்பான, “மிக 
மேன்மையான மதிநுட்பம்‌ வாய்ந்தவர்‌ உள்ளார்‌ என்பதை இப்பொழுது 
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யார்‌ சந்தேகிக்க முடியும்‌?” என்பதில்‌ ஹியூம்‌ மிகவும்‌ அசைக்கப்பட்டார்‌. 
ஹியூம்‌ ஒரு விசுவாசியாகுமளவு இவ்வளவு நெருக்கமாகி வந்துவிட்டு, பிறகு 
மீண்டும்‌ சந்தேகக்‌ குட்டைக்குள்‌ தடுக்கி விழுந்தது பற்றி எவரொருவரும்‌ 
வருத்தப்பட்டேயாக வேண்டும்‌.” 

மனித உடலில்‌ கவனம்‌ நிறைந்த ஏற்பாட்டிற்கான மற்ற எடுத்துக்‌ 
காட்டுகளில்‌ அதன்‌ புரோட்டீன்களும்‌ அடங்குகின்றன. “செல்லின்‌ 
ஒவ்வொரு வகையும்‌, உடலின்‌ ஒவ்வொரு உறுப்பும்‌ அதன்‌ தனிப்பட்ட 
குறிப்பிட்ட வகையான புரோட்டீன்களை உண்டாக்குகின்றது, இது உயிர்‌ 
வாழும்‌ இனங்களின்‌ வகை ஒவ்வொன்றிற்கும்‌ மாறுபடுகின்றது.” இந்தப்‌ 
புரோட்டீன்கள்‌ அமினோ அமிலங்களால்‌ தொகுக்கப்பட்டுள்ளன. 
ஓவ்வொரு புரோட்டீன்‌ செல்லும்‌ மற்றவற்றினின்று வெறும்‌ இருபது 
அமினோ அமிலங்களின்‌ மாறுபட்ட அமைப்பினால்‌ மட்டுமே வித்தியாசப்‌ 
படுத்தப்படுகின்றன. ஒவ்வொரு உயிரினமும்‌ உடலின்‌ ஒவ்வொரு 
உறுப்புக்கும்‌ சரியான வகை புரோட்டீனை ஏற்படுத்துவதற்கு அந்த 
அமிலங்களின்‌ சரியான சேர்க்கையையே சார்ந்துள்ளன. “புள்ளியியல்‌ 
கண்ணோட்டத்தில்‌ காண்கையில்‌, உயிர்‌ வாழ்வானது முற்றிலும்‌ ஊடுருவிக்‌ 
காண இயலாதது என்று கணக்கிடும்‌ மூளையானது முடிவு செய்யுமளவுக்கு 
புரோட்டீன்களின்‌ சாத்தியமான வடிவங்களின்‌ எண்ணிக்கை மிகவும்‌ 
அதிகமானதாக உள்ளது.” ஹார்மோன்‌ இன்சுலின்‌ என்பது ஓரளவு எளிய 
புரோட்டீனின்‌ ஒரு பாகமாக உள்ளது. இது பதினாறு அமினோ 
அமிலங்களின்‌ தொகுப்பாக உள்ளது. ஹார்மோன்‌ இன்சுலீனானது, “அதே 
வகையில்‌ அதே விகித அளவுகளில்‌ இருந்து தான்‌ சுருக்கமாக எடுத்துக்‌ 
கொள்ளக்‌ கூடிய சாத்தியமான வடிவமைப்புகளின்‌ அளவு விதெங்களை 
ஏராளமான எண்ணிக்கையில்‌ ... புறக்கணிக்கின்றது.?” சாத்தியமான 
வடிவமைப்புகளின்‌ மொத்த எண்ணிக்கைக்கு, “ஆறு” எண்ணுடன்‌ 
ஐம்பத்தொன்பது பூஜ்யங்கள்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. 
இவைகளில்‌ சாத்தியப்படக்‌ கூடிய ஒன்றே ஒன்றுதான்‌ ஹார்மோன்‌ 
இன்சுலினை உண்டாக்குகிறது.” 


வான மண்டல விதிகள்‌ 

“பருவங்களின்‌ சிறந்த வடிவமைப்பு மற்றும்‌ அவைகள்‌ வருடங்கள்‌ 
மற்றும்‌ மாதங்களாகப்‌ பிரிக்கப்பட்டுள்ளமை ஆகியவை” கடவுள்கள்‌ 
இருக்கின்றனர்‌ என்பதற்கு ஆதாரங்களைத்‌ தருகின்றன என்று பிளேட்டோ 
கூறினார்‌.” “விதைப்பும்‌ அறுப்பும்‌, சதளமும்‌ உஷ்ணமும்‌, கோடைகாலமும்‌ 
மாரி காலமும்‌, பகலும்‌ இரவும்‌” (ஆதி. 8:22) முறைப்படி வருவதை 
விளக்குவதற்கு சட்டம்‌ அமைப்பவர்‌ ஒருவர்‌ இருப்பது அவசியமாகிறது. 

ஆங்கில அரசத்துவ அண்டவெளி ஆய்வாளரான எட்மன்ட்‌ ஹாலி 
அவர்கள்‌ 1682ல்‌ ஒரு வால்‌ நட்சத்திரத்தின்‌ பாதையை உற்று நோக்கிக்‌ 
கவனித்தார்‌. வானவியல்‌ விதிகளின்மேல்‌ அவருக்குள்ள நம்பிக்கையானது, 
அதே வால்‌ நட்சத்திரமானது ஒவ்வொரு எழுபத்தியாறு ஆண்டுகளுக்கு 
ஒருமுறை மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ தோற்றமளிக்கும்‌ என்று அவரை 
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முன்னுரைக்கச்‌ செய்தது. அவர்‌ 1742ல்‌ இறந்தார்‌, ஆனால்‌ இன்று வரை 
ஹாலியின்‌ வால்‌ நட்சத்திரமானது நான்கு முறைகள்‌ (1758, 1835, 1910 
மற்றும்‌ 1986) காணப்பட்டுள்ளது. 

கோள்கள்‌ யாவும்‌ விதிகளுக்குக்‌ கட்டுப்பட்டவை என்பதில்‌ முழு 
நம்பிக்கையுடன்‌ பொர்சிவல்‌ லோவெல்‌ என்ற அமெரிக்க அண்ட வெளி 
ஆய்வாளர்‌, சூரியனைச்‌ சுற்றி வர 248 ஆண்டுகள்‌ எடுத்துக்‌ கொள்ளுமளவு 
வெகு தூரத்தில்‌ ஒரு கோள்‌ உள்ளதென்று முன்னுரைத்தார்‌. 
அரிசோனாவின்‌ ஃபிளாக்‌ ஸ்டாஃப்‌ என்ற இடத்தில்‌ அவர்‌ தமது தொலை 
நோக்கியின்‌ மூலம்‌ 1905 முதல்‌ 1916ல்‌ தாம்‌ இறக்கும்‌ வரையிலும்‌ 
ஆகாயத்தை ஆய்வு செய்து ஏமாற்றம்‌ அடைந்தார்‌. 1930ல்‌, ஃபிளாக்‌ 
ஸ்டாஃபில்‌ உள்ள லோவெல்‌ வானியல்‌ ஆய்வு மையத்தில்‌ இருந்து கிளைட்‌ 
94. டோம்பாக்‌ அவர்கள்‌ அந்த கிரகத்தை முகன்‌ முறையாகக்‌ கண்டு அதற்கு 
புளுட்டோ என்று பெயரிட்டார்‌. 

ஐமைக்காத்‌ தீவு வாசிகளை அடிமைப்படுத்த 1504ல்‌ இயற்கை விதியின்‌ 
நம்பகத்‌ தன்மையானது கொலம்பஸால்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. ஐமைக்காத்‌ 
இவில்‌ ஒத்துழைப்புத்‌ தராத அத்தீவு வாசிகளை, “அவர்கள்‌ தங்களது 
விரோதத்தில்‌ தொடர்ந்து நிலைத்திருந்தால்‌, சந்திரன்‌ தனது வெளிச்சத்தை 
இழந்து போகும்‌” என்று கொலம்பஸ்‌ பயமுறுத்தினார்‌. (அவர்‌ 1504 பிப்ரவரி 
29 அன்று ஒரு முழுச்‌ சந்திர கிரகணம்‌ வர இருந்தது என்பதை 
ரெஜியோமொன்ட்டோனஸின்‌ வானவியல்‌ நாள்காட்டியில்‌ இருந்து 
அறிந்து வைத்திருந்தார்‌.) இந்த முன்னுரைப்பின்‌ நிறைவேற்றமானது 
அத்தீவுவாசிகளுடனான பிரச்சனையைக்‌ தீர்த்து வைத்தது.” 

வானங்களைப்‌ பொறுத்த வரையில்‌, “தற்செயல்‌ என்பதற்கு 
இடமெதுவும்‌ இல்லை, ஆனால்‌ ஒவ்வொன்றும்‌ நிச்சயமாகவே, நிலையான 
மீறப்பட முடியாத விதிகளினால்‌ ஆளப்படுகின்றது” என்று யூத தத்துவ 
ஞானியான ஐூடியஸ்‌ பைலோ (. கி.மு. 20 - 6. இ.பி. 50) என்பவர்‌ 
கூறினார்‌.” இசைவான இந்த விதிகளுக்குப்‌ பின்னால்‌ மாபெரும்‌ தேவன்‌ 
ஒருவரைக்‌ காண்பதற்குப்‌ பதிலாக, ஹியூம்‌ என்பவர்‌ முப்பதினாயிரம்‌ 
தேவர்கள்‌ அல்லது “தேவர்களின்‌ எண்ணிறந்த சமூகம்‌” கூட இருக்கக்‌ கூடும்‌ 
என்று ஆலோசித்தார்‌. இருப்பினும்‌, அண்டத்தின்‌ மிக நெருக்கமான 
இசைவானது ஒரே ஒரு இயக்கும்‌ சிந்தை உள்ளதென்றே ஒருவரைச்‌ 
சிந்திக்கச்‌ செய்கின்றது. முறைப்படுத்துதலினின்று வருகின்ற விவாதத்தின்‌ 
மறுக்க முடியாத இயல்பானது, ஹியூம்‌ கூறியது வெறும்‌ எதிர்‌ விவாதமே 
என்பதைக்‌ காட்‌ ிப்படுத்திற்று. முடிவற்ற ஒரு சிலந்தியானது தனது 
வயிற்றிலிருந்து அண்டத்தைப்‌ பின்னியதாகப்‌ பிராமணர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. 
ஹியூம்‌, “திருப்தியான ஒரு காரணத்தைத்‌ தருவதற்கு ஒழுங்கமைவான ஒரு 
அமைப்பானது ஏன்‌ வயிற்றிலிருந்தும்‌, மூளையிலிருந்தும்‌ பின்னப்‌ 
பட்டிருக்கக்‌ கூடாது, அது கடினமானகாயிருக்குமோ” என்று வாதிட்டார்‌.” 

நிலவுக்குச்‌ செல்லும்‌ பயணத்தின்‌ வெற்றியானது கணிதம்‌ மற்றும்‌ 
இயக்கவியல்‌ ஆகியவற்றின்‌ இயற்கையினுடைய விதிகளின்‌ நம்பகத்‌ 
குன்மையைச்‌ சார்ந்திருக்க வேண்டியுள்ளது. அப்பொல்லோ 14ன்‌ பணிக்‌ 
குழுவினர்‌ - ஆலன்‌ 1. ஷெப்பர்டு, எட்கர்‌ 1. மிட்செல்‌ மற்றும்‌ ஸ்டுவர்ட்‌ 
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ரூசா - பெப்ரவரி 5, 1971ல்‌ ஆறுநாட்கள்‌ பயணத்திற்குப்‌ பின்‌ நிலவின்‌ மீது 
ஃபிரா மெளரோ என்ற இடத்தில்‌ வெற்றிகரமாய்‌ இறங்கினர்‌. எந்த 
எண்ணிக்கையிலுமான இயக்கவியல்‌ குறைபாடுகள்‌ விண்வெளிப்‌ 
பயணத்திற்குத்‌ தடங்கல்‌ உண்டாக்கி, விண்வெளி வீரர்களைக்‌ 
கொன்றிருக்கக்‌ கூடும்‌ (பிராண வாயு தொட்டியில்‌ ஏற்பட்ட ஒரு வெடி 
விபத்தானது அப்பொல்லோ 13ன்‌ பயணக்‌ குழுவினரை அபாயத்துக்‌ 
குள்ளாக்கி அந்தப்‌ பயணத்தகைச்‌ சிதைத்தது). அப்பொல்லோ 14ன்‌ அண்ட 
வெளி வீரர்கள்‌ “அந்த விஷயத்தில்‌ எங்களை ஏமாற்றிக்‌ கொள்ள” முயற்சி 
செய்யவில்லை என்று அதன்‌ தலைவர்‌ ஷெப்பர்டு கூறினார்‌. இருப்பினும்‌, 
விண்வெளிப்‌ பயணிகள்‌ நிச்சயமாகவே கவலைப்பட தேவையற்ற இடம்‌ 
ஒன்று நிச்சயமாகவே இருந்தது: அன்ட்டாரெஸ்‌ என்ற நட்சத்திரத்தில்‌ 
இருந்து வரக்‌ கூடிய வெளிச்சத்தின்‌ நம்பகத்‌ தன்மையினால்‌ அவர்கள்‌ ஃபிரா 
மெளராவிற்கான தங்கள்‌ பயணத்தை வடிவமைக்க முடியும்‌. 
அன்ட்டாரெஸ்‌ என்பது முதல்‌ உருவளவின்‌ சிகப்பு நட்சத்திரமாக, நமது 
சூரியனைக்‌ காட்டிலும்‌ இருநூறு மடங்கு பெரிதாக, ஸ்கார்ப்பியோ 
என்றழைக்கப்படும்‌ ஒரு தென்பகுதி விண்‌ தொகுதியில்‌ உள்ளது. இது 
பூமியில்‌ இருந்து சுமார்‌ 20 கோடி கோடி (2,170,307,520,000,000) மைல்கள்‌ 
தூரத்தில்‌ உள்ளது; பெப்ருவரி 5, 1971ல்‌ விண்வெளி மனிதர்களின்‌ 
கண்களில்பட்ட அதன்‌ வெளிச்சமானது அன்ட்டாரெயை விட்டு 370 
ஆண்டுகளுக்கு முன்பு, 1601ல்‌ புறப்பட்டிருந்தது. விண்வெளியில்‌ 
விலைமதிப்பேறிய ஒரு புள்ளியிலிருந்து வந்த அந்த வெளிச்சத்தினால்‌, அந்த 
விண்வெளி வீரர்கள்‌ தங்கள்‌ விண்வெளிக்‌ கப்பலைச்‌ சந்திரனுக்கு வழி 
நடத்திச்‌ செல்ல முடிந்ததுடன்‌, அவர்கள்‌ நிலவில்‌ தாங்கள்‌ இறங்க விரும்பிய 
இடத்தில்‌ சென்று இறங்கவும்‌ முடிந்தது. அப்பொல்லோ 14ன்‌ பயணத்தைத்‌ 
திட்டமிட்ட அண்டவெளி ஆய்வாளர்களும்‌ கணக்கியல்‌ அறிஞர்களும்‌, 
அண்டவியல்‌ விதியின்‌ துல்லியமான கன்மையின்மீது தாங்கள்‌ சார்ந்திருக்க 
முடியும்‌ என்று அறிந்தனர்‌, மற்றும்‌ இந்த மனிதர்கள்‌ அப்படிப்பட்ட ஒரு 
நம்பிக்கையில்‌ தங்கள்‌ வாழ்வையே பணயம்‌ வைத்தனர்‌. மனித அறிவானது 
உருவகிக்குமளவுக்கு இயற்கை விதிகள்‌ துல்லியமானதாயிருக்கவில்லை 
யென்றால்‌, விண்வெளி வீரர்கள்‌ நிலவுக்குச்‌ சென்றிருக்கவும்‌ முடியாது, 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நிலவுப்‌ பயணங்களிலிருந்து பத்திரமாகத்‌ 
திரும்பியிருக்கவும்‌ முடியாது. 

இருபதாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ (அணுக்களினுள்‌ எலெக்ட்ரான்களின்‌ 
இயக்கம்‌ பற்றிய வகையில்‌ ஹெய்சன்பெர்கின்‌ நிச்சயமற்ற தன்மையின்‌ 
கொள்கையின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்த) “புதிய இயற்பியல்‌” என்பது 
அணுக்களில்‌ நிச்சயமான விதியற்றதன்மையைக்‌ கண்டறிந்துள்ளது. 
(உளவியல்‌ தவிர) இயற்கையின்‌ மற்ற எல்லாப்‌ பகுதிகளிலும்‌ மாற்றப்பட 
முடியாததென்று அறியப்பட்டுள்ளதிலிருந்து, இயற்பியலாளர்கள்‌ ஒரு 
அவசர முடிவெடுக்காதிருந்திருந்தால்‌ நன்றாயிருந்திருக்கும்‌. உண்மையில்‌, 
அணுக்களில்‌ சட்ட மின்மை என்பது நிலவாதிருக்கலாம்‌. சிகாகோ அருகில்‌ 
(அர்தோன்‌ தேசீய ஆய்வுக்‌ கூடம்‌) உள்ள இடத்தில்‌ அணுசக்தி ஆணைய 
ஆய்வுக்‌ கூடத்தில்‌ இயற்பியலாளராக உள்ள முனைவர்‌. ஜான்‌ 11. மார்ட்டின்‌ 
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அவர்கள்‌, துணை அணுத்துகள்‌ எனப்படுவைகள்‌ “இயற்பியல்‌ விதியின்‌ 
புதிய ஓழுங்கமைவென்று காணப்படுபவைகளைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ 
படுத்துகின்றன, ஆனால்‌ அது ஒரு முறையான விதியாகவே உள்ளது, ... 
அவைகள்‌ முறைப்படியே செயலும்‌ எதிர்ச்செயலும்‌ புரிகின்றன” என்று 
கூறினார்‌. ஒரு எலக்ட்ரானானது “ஓரே வேளையில்‌ இரு வேறிடங்களின்‌ 
வழியாகச்‌ செல்லும்படி செய்ய முடியும்‌.” இது நாம்‌ அறிந்துள்ள 
இயற்கையின்‌ விதிக்கு எதிரானதாக உள்ளது, ஆனால்‌ இது 
எலக்ட்ரான்களின்‌ விதியாக உள்ளது”? என்பது உறுதியாய்‌ இருக்கின்றது. 


முடிவுரை 
இயற்கையின்‌ பகுத்தறிவானது மனிதனுடைய பகுத்தறிவுக்கு 
முன்பிருக்க வேண்டும்‌, மற்றும்‌ மேலான ஒரு மதிநுட்பமின்றி எந்த ஒரு 
பகுத்தறிவும்‌ சாத்தியமாவதில்லை. மனித அல்லது தெய்வீகத்துவப்‌ 
பகுத்தறிவு என்பது காணக்‌ கூடியதாய்‌ இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அதன்‌ 
உண்மை நிலையானது உறுதியானதாக இருக்கின்றது. 
ஒழுங்கமைவிலிருந்து வரும்‌ விவாதமானது, இந்த அண்டத்தின்‌ 
பின்னால்‌ கணக்யெல்‌ வல்லுநரும்‌, இயற்பியலாளருமான ஒருவர்‌ உள்ளார்‌ 
என்பதன்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது, மற்றும்‌ பிளேட்டோவின்‌ 
நாட்களில்‌ இருந்ததை விட அதிகமாக இந்த நூற்றாண்டில்‌ அதிகம்‌ நம்பக்‌ 
கூடியதாக உள்ளன. 


குறிப்புகள்‌ 

'ஏசாயா 45:18ஐக்‌ காணவும்‌. வீண்‌ குழப்பம்‌ என்பது “ஒரேமாதிரியான 
நிகழ்வுகள்‌ ஒருக்காலும்‌ நடைபெற்றிராத, ஒன்றும்‌ திரும்பவும்‌ நடந்திராத, 
அண்டங்கள்‌ இடம்‌ பெற்றிராத, உறவுகள்‌ இயங்குநிலை அற்ற, தீர்மானத்தின்‌ 
இணை உறவுகள்‌ அற்ற இடம்‌ ஆகும்‌” (1 R. Tennant, Philosophical Theology [Cam- 
bridge: University Press, 1956], 2:60). “சில இடங்களில்‌ சில வேளைகளில்‌ சூப்‌ என்பது 
அகர வரிசை எழுத்துக்களைப்‌ போன்று வெட்டப்பட்ட பஸ்தாக்களைக்‌ கொண்டு 
செய்யப்படுகின்றது. “David Hume, “The Dialogues Concerning Natural Religion,” in Hume 
Selections, ed. Charles W. Hendel Jr. (New York: Charles Scribner’s Sons, 1955), 308-9. 
*Ibid., 385-86. °K. U. Linderstrom-Lang, “How is a Protein Made?” Scientific American 
(Sept. 1953): 100-6. ‘Plato, The Works of Plato, Book X, Laws, trans. B. Jowett (New York: 
Dial Press, n.d.), 453. ’Encyclopedia Americana, 1965 ed., s.v. “Eclipse,” by Eloise McCaskill. 
#Hume, 339. Ibid., 345. ‘John H. Martin, Scientists Who Believe (Elgin, IIL.: David 0. 
Cook Publishing Co., 1963), 42-43. 
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வாழ்க்கை 


நமக்குள்ளும்‌, நம்மைச்‌ சுற்றிலும்‌ “வாழ்க்கை” என்று அழைக்கப்படும்‌ 
ஏதோ ஒன்று உள்ளது. அது என்ன என்பது பற்றி ஒருவரும்‌ அறிவதில்லை. 
“வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன?” என்ற அசிரியர்‌ ஒருவரின்‌ கேள்விக்குத்‌ தூக்கக்‌ 
கலக்கத்தில்‌ இருந்த பையன்‌ ஒருவன்‌, “நான்‌ அதை அறிந்திருந்தேன்‌, ஆனால்‌ 
அதை மறந்து விட்டேன்‌” என்று பதில்‌ அளித்தான்‌. அதற்கு அந்த ஆசிரியர்‌, 
“இது ஒரு பரிதாபமான விஷயம்‌ அல்லவா! வாழ்க்கை என்றால்‌ என்ன 
என்பதை ஒரே ஒரு நபர்‌ மட்டுமே அறிந்திருந்தார்‌, அவரும்‌ அதை மறந்து 
விட்டார்‌!” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌. வாழ்க்கையின்‌ அடையாளங்களை 





(வளர்சிதை மாற்றம்‌, வளர்ச்சி, இனப்பெருக்கம்‌ போன்றவற்றை) ஒருவர்‌ 
உற்று நோக்க முடியும்‌, ஆனால்‌ அதன்‌ உண்மையான இயல்பு என்பது ஒரு 
விளங்காத புதிராகவே நிலைத்துள்ளது. என்சைக்ளோபீடியா 
அமெரிக்கானா என்ற புத்தகமானது, “வாழ்க்கையைப்‌ பற்றிய எந்த ஒரு 
விளக்கமும்‌ எந்தக்‌ காலத்திலும்‌ முழு திருப்தியை அளித்ததில்லை” என்று 
கூறுகின்றது. ' உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ உள்ள இயற்கையைப்‌ பற்றிய சார்லஸ்‌ 
டார்வினின்‌ ஆராய்ச்சிப்‌ படிப்பிற்குப்‌ பின்பு,” அவரது மகன்‌ பேராசிரியர்‌ 
ஜார்ஜ்‌ டார்வின்‌, “வாழ்க்கையின்‌ இரகசியமானது எப்பொழுதும்‌ போலவே 
துளைக்க முடியாததாகவே உள்ளது” என்று குறிப்பிட்டார்‌.” லார்டு 
கெல்வின்‌ என்பவர்‌, வேதியியல்‌ சக்திகளினால்‌ புல்‌ வளருமா என்று தனது 
அறிவியல்‌ அறிஞரான பேரன்‌ ஜஸ்ட்டஸ்‌ வான்‌ லைபிக்‌ என்பவரிடம்‌ 
கேட்டதற்கு “தாவரவியல்‌ புத்தகங்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக அல்ல” 
என்று பதில்‌ கூறப்பட்டது. 

வாழ்க்கை என்பது ஒரு பகுதி மட்டுமே விளக்கப்படக்‌ கூடியதாக 
இருப்பினும்‌, மரியாதைக்குரியதாக உள்ளது, மற்றும்‌ இது வாழ்க்கையைப்‌ 
பெற்றுத்தரக்‌ கூடிய ஒரு வல்லமையை நோக்கி மனிதருடைய சிந்தையைத்‌ 
திருப்ப வேண்டியதாக உள்ளது. 

முன்பே எடுத்துரைத்தபடி, உண்டாக்கியவர்‌ உள்ளார்‌ என்ற 
பொருளின்‌ இருப்பு என்பது காரணம்‌ காட்டி விளக்க முடியாததாக 
உள்ளது. உண்டாக்குபவர்‌ ஒருவரை யூகம்‌ செய்யாத பொழுது ஒரு ஆப்பிள்‌ 
மரம்‌ கூட அற்புதமாகி விடுகின்றது. ஒரு ஆப்பிளில்‌ அடங்கியுள்ள 
வேதிமூலங்கள்‌ தங்களைத்‌ தாங்களே உண்டாக்கிக்‌ கொள்ளவில்லை, 
மற்றும்‌ ஆப்பிளின்‌ உள்ளே இருக்கும்‌ விதையானது பகுப்பாய்வு 
வேதியிலினால்‌ இடம்‌ காண முடியாததாக உள்ளது. அந்த விதையானது 
வேர்களை மண்ணுக்குள்‌ ஆழமாக அனுப்பும்‌ சக்தியை ஏதோ ஒரு ஆதார 
மூலத்தினின்று பெற்றுக்‌ கொண்டுள்ளது. வேர்களை ஊன்றச்‌ செய்யும்‌ 
பணிக்கப்பால்‌, ஏதோ சில ஆதார மூலமானது அவைகளுக்கு நீரையும்‌ மற்ற 
சத்துக்களையும்‌ உறிஞ்சும்‌ சக்தியை அளித்துள்ளன. ஏதோ ஒரு வல்லமை 
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யானது அவைகளை அதிகம்‌ நீருள்ள திசையை நோக்கி அனுப்புகின்றது. 

அதே சிறிய விதையானது மண்ணிலிருந்து சூரிய ஒளியை நோக்கிக்‌ 
கிளம்பும்‌ வளர்ச்சியை மேல்‌ நோக்கி அனுப்பும்‌ சக்தியையும்‌ 
கொண்டுள்ளது. புவியீர்ப்பு சக்திக்கு எதிரான அந்த மேல்‌ நோக்கிய 
வளர்ச்சியானது தாவர உறுப்புக்கள்‌ மற்றும்‌ இலைகளை விளைவித்து, 
புவியீர்ப்பு சக்திக்கு எதிராக மண்ணிலிருந்து மதிப்புமிக்க மற்றும்‌ மிகவும்‌ 
தேவையான சத்துள்ள நீரைக்‌ கொண்டு செல்லும்‌ சக்தியைப்‌ பெற்றுள்ளது. 
ஏதோ சில வல்லமையானது இலைகளை, சூரிய ஒளியைப்‌ பயன்படுத்த 
வும்‌, கார்பன்‌ டை ஆக்ஸைடிலிருந்து கார்பனைப்‌ பிரித்தெடுக்கவும்‌ 
இயங்கும்‌ வேதியியல்‌ தொழிற்சாலையாக்கியுள்ளது. பிரித்தெடுக்கப்பட்ட 
கார்பன்‌, ஆப்பிளின்‌ சத்துப்‌ பொருளான கார்போஹைடி ரேட்டை 
உண்டாக்கப்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது. ஆப்பிளின்‌ செப்பமான 
கட்டமைப்பு என்பது சிறு வேலையாய்‌ இருப்பதில்லை. கடைசியாக, 
ஆப்பிள்‌ தொழிற்சாலையிலிருந்து எதிர்கால ஒழுங்கு முறைக்கென்று புதிய 
விதைகளை அதனுள்‌ வைக்கும்படி ஏதோ ஒரு ஆதார மூலமானது 
நினைத்துப்‌ பார்த்தது! 

ஒருவர்‌, பொருளின்‌ வெறும்‌ இருப்பினின்று, தாவர வாழ்க்கையின்‌ 
இருப்புக்கும்‌, அங்கிருந்து பூச்சிகளின்‌ வாழ்வுக்கும்‌ மேலேறி நோக்கும்‌ 
பொழுது, திறமை வாய்ந்த, மதிநுட்பமுள்ள சிருஷ்டிகர்‌ ஒருவார்‌ உள்ளார்‌ 
என்பதை வலியுறுத்தும்‌ காரணமானது இன்னும்‌ அதிகம்‌ அவசியமாக 
உள்ளது. எடுத்துக்காட்டாக, ஒரு சிறிய, அற்பமான, நிலத்தில்‌ கட்டுப்‌ 
பட்டுள்ள அசைய மட்டுமே முடியக்‌ கூடிய கூட்டுப்‌ புழு/முட்டைப்‌ 
புழுவானது, திறமை நிறைந்த பறக்கும்‌ எந்திரமாக, உணர்‌ கொம்பு, நிறுத்தச்‌ 
சுழற்றிகள்‌ மற்றும்‌ இறகுகள்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ மறுவுருக்‌ கொள்கின்றது.” 
குறிப்பிடத்தக்க அந்த விண்‌ கப்பலானது கண்‌ தொடரக்‌ கூடியதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகமான வேகத்துடன்‌ பறந்து செல்லுகின்றது, அரைவட்ட 
மடித்து, தலை கீழாக கூரையில்‌ உள்ள காற்றுப்பட்டியில்‌ ஆறு கால்களில்‌ 
இறங்கி நிற்கின்றது. அங்கிருந்து அது, ஓடுதளம்‌ இல்லாமலேயே 
உடனடியாக எழும்பிப்‌ பறக்க முடியும்‌. முட்டையிலிருந்து கூட்டுப்‌ புழு, 
அதிலிருந்து முதிர்ச்சி பெற்ற பூச்சி ஆகிய மாற்றம்பற்றி, அறிவியல்‌ 
அறிஞர்கள்‌ ஒரு ஈயின்‌ பறக்கும்‌ திறன்பற்றி விளக்குவதை விட அதிகமாய்‌ 
விளக்கி விட முடியாது. அவர்கள்‌, பிறக்கும்பொழுதே உள்ள “திட்ட வரை 
முறைகள்‌” அல்லது 144 குறியீட்டுப்‌ படிவத்திலிருந்து அறிவுறுத்தல்கள்‌” 
என்பது பற்றிப்‌ பேசும்பொழுது, அவர்கள்‌ தங்களால்‌ முடிந்த அளவு 
சென்றுள்ளோம்‌ என்றும்‌ “தேவன்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தாமல்‌ 
பதில்‌ எதையும்‌ பெறுவதில்லை என்றுமே கூறுகின்றனர்‌. 

ஆயிரக்கணக்கானவை மத்தியில்‌ இன்னொரு எடுத்துக்காட்டாக 
விளங்குவது “பதினேழு ஆண்டு வெட்டுக்கிளி” என்று அழைக்கப்படுகின்ற 
சுவர்க்‌ கோழி அல்லது சில்வண்டு ஆகும்‌. சுவர்க்‌ கோழிகள்‌ பல்வேறு வாழ்வு 
வளையங்களைக்‌ கொண்டுள்ளன, அதில்‌ அறியப்பட்டுள்ள நீண்ட காலம்‌ 
என்டது பதினேழு ஆண்டுகள்‌ என்பதாக உள்ளது. ஏறக்குறைய மிகச்‌ சரியாக 
ஒவ்வொரு பதினேழாம்‌ ஆண்டின்‌ மே மாதம்‌ 24ம்‌ தேதியன்றும்‌, இந்தச்‌ 
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சிறு பூச்சிகள்‌ பூமிக்குக்‌ கழே (உறைதளத்தின்‌ கீழே) ஒன்றரை அடி ஆழத்தில்‌ 
தாங்கள்‌ பதினேழு ஆண்டு வாழ்ந்த இடத்தை விட்டு மேலேறுகின்றன. 
அவைகள்‌ வெளிவரும்‌ பொழுது, இன்னமும்‌ மண்ணாலான ஒரு 
பிளாஸ்டிக்‌ போன்ற உறைக்குள்‌ பாதுகாப்பாக வைக்கப்பட்டுள்ளன. ஒளி 
ஊடுருவும்‌ அந்த உடையைக்‌ களைந்த பிறகு, - இதற்குமுன்‌ ஒருபொழுதும்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டிராக - இறகுகள்‌ காற்றில்‌ உலர்த்தப்படுகின்றன. இணை 
உறவிற்குப்‌ பிறகு, கூர்க்கத்தி போன்ற உறுப்புப்‌ பெற்றுள்ள பெண்‌ 
பூச்சியானது ஒரு கிளையின்‌ மேற்பட்டையைக்‌ கத்தரித்து வெட்டி, தனது 
முட்டைகளை அங்கே இட்டு வைத்து, பின்பு அந்தக்‌ களையை முட்டைகள்‌ 
மற்றும்‌ மரத்திற்கு இடையே முக்கால்‌ பங்காக முழுவதும்‌ வெட்டுகின்றது. 
அந்த மரக்‌ கிளையானது இறக்கின்றது, இற்றுத்‌ தரையிலே விழுகின்றது, 
மற்றும்‌ அது சுவர்க்‌ கோழியின்‌ முட்டைகளை மண்ணுக்குள்‌ கொண்டு 
செல்கின்றது. முட்டைகள்‌ அடை காக்கப்பட்டு பொறிக்கப்படும்பொழுது, 
கூட்டுப்‌ புழுவானது தரையில்‌ தோண்டிச்‌ சென்று, தனது பதினேழு ஆண்டு 
வாழ்வு வளையத்தை மீண்டும்‌ தொடங்குகின்றது. முதிர்ந்த சுவர்க்‌ 
கோழிகள்‌ மூன்று வாரங்கள்‌ மட்டுமே வாழ்கின்றன, அவை தங்களின்‌ 
வாரிசுகளை ஒருக்காலும்‌ காண்பதில்லை. அவைகளை இவ்விதமாக 
இயங்கச்‌ செய்வது எது? அவைகளின்‌ மூன்று வார கால வாழ்வில்‌ 
பறவைகளால்‌ அவை உண்ணப்பட்டு விடாமல்‌ அவைகளைப்‌ பாதுகாப்பது 
அவைகள்‌ ளெப்புகன்ற தாங்க முடியாத கீச்சொலியே ஆகும்‌. 
பிரின்ஸ்ட்டன்‌ பல்கலைக்கழகத்தின்‌ ஓலியியல்‌/கேட்பொலி ஆய்வுக்‌ 
கூடத்தின்‌ பணியாற்றும்‌ முனைவர்‌. ஜேம்ஸ்‌ &. சிம்மன்ஸ்‌ அவர்கள்‌, இந்த 
வலிவான ஒலியானது அறுபது அடிகளுக்கு அப்பால்‌ இருந்து அளக்கப்பட்ட 
பொழுது எண்பது முதல்‌ நூறு டெசிபல்கள்‌ வரை இருப்பதாகக்‌ 
கூறுகின்றார்‌. இந்த ஒலியானது செவிப்பறைகளைச்‌ சிதைவடையச்‌ 
செய்கின்றது, பறவைகள்‌ மற்றும்‌ விலங்குகள்‌ யாவற்றையும்‌ துரத்தி 
விடுகின்றது. இந்த சுவர்க்‌ கோழியானது “ஒலியெழுப்புவதற்கு” சற்று 
முன்னதாக அதன்‌ செவிப்‌ பறையைத்‌ தானாகவே மூடிக்‌ கொள்ளச்‌ செய்யும்‌ 
ஒரு தசையை ஏதோ ஒரு ஆதார மூலமானது இந்த சுவர்க்‌ கோழிக்குக்‌ 
கொடுக்கின்றது. அந்தத்‌ தசையானது எவ்விதம்‌ இயங்குகின்றது என்று 
அறிவியல்‌ அறிஞர்கள்‌ மிகச்‌ சரியாக அறிந்துள்ளனர்‌, ஆனால்‌ அது ஒரு 
வசந்த காலத்தில்‌ எவ்விதம்‌ பரிணமித்து தனது இனத்தைக்‌ காத்து வைக்க 
உறவு கொள்கின்றது என்பதை அவர்களால்‌ விளக்க முடியவில்லை, அல்லது 
சுவர்க்‌ கோழியின்‌ சிறு புழுக்கள்‌ தங்களுடன்‌ பிறந்த பதினேழு ஆண்டு 
காலத்திற்கான வாழ்வுக்‌ குறிப்பை எவ்விதம்‌ பூமிக்குக்‌ கொண்டு 
செல்லுகின்றன என்பதையும்‌ அவர்களால்‌ விளக்க முடியவில்லை. 
பறவைகளில்‌, இன்னும்‌ சற்று உயர்ந்த மற்றும்‌ இதே போன்று 
அற்புதமான வாழ்வின்‌ அமைப்பு காணப்படுகின்றது. புறாக்களை எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌, ஆண்‌ பறவைகள்‌ பகலிலும்‌ பெண்‌ பறவைகள்‌ இரவிலுமாக 
அவைகள்‌ தங்கள்‌ முட்டை களை பதினான்கு முதல்‌ பத்தொன்பது நாட்கள்‌ 





வரை அடைகாக்கின்றன. புறாக்கள்‌ இரசாயனங்கள்‌ அடங்கிய ஒரு 
டையாக மட்டுமே இருந்தால்‌, அவை ஏன்‌ அரை மாதம்‌ அளவுக்கு தங்கள்‌ 
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சுதந்திரத்தைத்‌ தாங்களே விட்டு விடுகின்றன என்று எவரொருவரும்‌ 
வியப்படையக்‌ கூடும்‌. அரசப்‌ பெங்குவின்‌ பறவைகளில்‌ ஆண்‌ பறவை 
மட்டுமே அறுபது நாட்களுக்கு இரையே எடுக்காமல்‌ அடை காக்கின்றது. 
வேதியியல்‌ ரீதியான ஒரு விளக்கமானது இவ்விடத்தில்‌ ஆர்வத்திற்குரிய 
காக உள்ளது. தனிமைப்படுத்தப்பட்டு வளர்க்கப்படும்‌ கேனரி பறவைகள்‌ 
குங்களின்‌ முன்னோர்கள்‌ போலவே கூட்டைக்‌ கட்டுவது எவ்விதம்‌ என்று 
எவரொருவரும்‌ அறிந்திருப்பதில்லை. கலிபோர்னியாவிலுள்ள சான்‌ 
இவான்‌ காப்பிஸ்ட்ரானோ என்ற இடத்தில்‌ ஏறக்குறைய அக்டோபர்‌ 23ம்‌ 
தேதியன்று தங்கள்‌ மண்‌/சேற்றுக்‌ கூடுகளை விட்டுப்‌ புறப்படும்‌ 
துூக்கணாங்குருவிகள்‌ குளிர்காலத்தைக்‌ கழிக்க தெற்கே சென்று பின்‌ மார்ச்‌ 
19ம்‌ தேதியன்று சரியாக மீண்டும்‌ அங்கே திரும்புகின்ற இந்த நிகழ்ச்சிக்கான 
விளக்கம்‌ என்னவென்று ஆய்வுக்‌ கூடப்‌ பரிசோகுனையில்‌ விளக்க முடிவ 
தில்லை. ஸ்கான்டினேவியாவில்‌ உள்ள பாடும்‌ பறவைகள்‌ பனிக்காலத்தில்‌ 
குனிமையாகவே தென்னாப்பிரிக்காவிற்குப்‌ பறந்து சென்று, வசந்த 
காலத்தில்‌ திரும்பி வருகின்றன, அது அவைகளின்‌ முதல்‌ இடப்பெயர்‌ 
வாயிருந்தாலும்‌ அவ்வாறே வந்து விடுகின்றன. 

அறியப்பட்டவற்றிலேயே மிக நீண்ட இடப்பெயர்வு என்பது 7,200 
மைல்கள்‌ தூரமுள்ளது, இது ஆர்க்டிக்‌ கடற்‌ பறவைகளால்‌ ஆர்க்டிக்‌ 
பகுதியிலிருந்து அண்டார்ட்டிக்‌ பகுதி வரையிலும்‌ மேற்கொள்ளப்‌ 
படுகின்றது. “இந்தத்‌ திறமையின்‌ தொழில்‌ நுணுக்க அமைப்பு அறியப்‌ 
படாததாகவே உள்ளது. ””” அவைகள்‌ ஒரு “காந்தப்புல உணர்வு” (magnetic 
sense) கொண்டிருக்கலாம்‌ அல்லது அவைகளின்‌ பயணங்கள்‌ “அவைகளின்‌ 
இன வரலாற்றில்‌ மீண்டும்‌ நடக்கும்‌ நிகழ்வுக்கான அப்பறவைகளின்‌ பதில்‌ 
செயலாயிருக்கலாம்‌”” அல்லது அவைகள்‌ தங்களின்‌ “முன்னோர்கள்‌ 
வாழ்விடங்களுக்கு” இரும்புகின்றன என்பவை போன்ற வெற்று யூகங்கள்‌ 
உள்ளன. இந்த யூகங்கள்‌ யாவும்‌ அறிவியலின்‌ பயனற்ற வெறும்‌ 
முயற்சியாகவே உள்ளன. மேன்க்ஸ்‌ ஷியர்வாட்டர்‌ என்ற பறவையின்‌ வான்‌ 
பயண அறிவானது 3,200 மைல்களுக்கு அப்பால்‌ மாசசூசெட்ஸில்‌ 12 1/2 
நாட்களுக்கு முன்பு அது விடுவிக்கப்பட்டால்‌, வேல்ஸில்‌ தனது வீட்டைச்‌ 
சரியாகக்‌ கண்டு கொள்கின்றது, இது எந்த ஒரு வான்‌ பயணம்‌ செய்யும்‌ 
மனிதராலும்‌ பகிர்ந்து கொள்ளப்படவில்லை. ஆத்திகர்‌ ஒருவர்‌, இந்தப்‌ 
பறவைகள்‌ எவ்விதம்‌ திசை காட்டிகளையும்‌ அட்டவணைகளையும்‌ 
பெற்றுள்ளன என்று புரிந்து கொள்கின்றார்‌. ஆனால்‌ பொருள்‌ முதல்வாதி 
(materialist) எவரும்‌ இதற்கான விளக்கம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. 

உயிர்‌ நிலை விலங்குகளின்‌ வாழ்க்கையானது தாழ்நிலை விலங்குகள்‌ 
அல்லது தாவரங்களின்‌ வாழ்வைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்படவில்லை. மாறாக, வாழ்க்கையின்‌ உயர்நிலை வடிவில்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌, தன்னை உண்டாக்கியவர்‌ தாமே வாழ்வின்‌ மிகப்‌ பெரிய 
வடிவமாக இன்னமும்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை அதிக விளக்கமாக உறுதிப்‌ 
படுத்துகின்றது. 

எடுத்துக்காட்டாக, தனது எஜமானியின்‌ உயிரைக்‌ காப்பதற்காகத்‌ 
குனது வாழ்வைப்‌ பணயம்‌ வைத்த 180 பவுன்டு எடையுள்ள செயின்ட்‌. 
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பெர்னார்டு வகை நாயைப்‌ பற்றிச்‌ சிந்தித்துப்‌ பாருங்கள்‌. அலாஸ்காவின்‌ 
டெனலி என்ற இடத்தில்‌ ஏப்ரல்‌ 1969, திருமதி. டேவிட்‌ கிராட்டிஸ்‌ என்ற 
அம்மையார்‌ தம்‌ வீட்டின்‌ பின்முற்றத்தில்‌ ஏதோ ஒரு ஓசையைக்‌ கேட்டார்‌. 
180 பவுன்டு எடையுள்ள செயின்ட்‌ பெர்னார்டு வகையைச்‌ சேர்ந்த தனது 
நாயை அவிழ்த்து விட்ட பிறகு, அவர்‌ தமது தூங்கும்‌ அறைக்‌ கதவைத்‌ 
திறந்து வெளியேறி, தனது இரண்டு வயது மகள்‌ விழித்துக்‌ கொண்டு சத்தம்‌ 
எழுப்பினால்‌ அதைக்‌ கேட்கும்படியாக, அந்தக்‌ கதவைக்‌ திறந்து வைத்துச்‌ 
சென்றார்‌. பின்முற்றத்தில்‌ அந்த அம்மையார்‌, கொடூரமான 
கரடிக்குட்டியொன்றைக்‌ கண்டார்‌. அதன்‌ தாயாகிய கொடூரக்‌ கரடியானது 
அருகிலேயே எங்கோ இருக்க வேண்டும்‌ என்று அறிந்த அவர்‌, தனது 
குழந்தையை எடுத்துக்‌ கொள்ளும்படி வீட்டிற்குள்‌ விரைந்தோடினார்‌, 
அனால்‌ வீட்டின்‌ மூலையில்‌ அந்தத்‌ தாய்க்‌ கரடியானது நின்றிருந்ததால்‌, 
அங்கேயே கடுத்து நிறுத்தப்பட்டார்‌. அந்த அம்மையார்‌ பனிக்கட்டி மீது 
சரிந்து விழுந்தார்‌; அவர்‌ விமுகையில்‌, அரக்க குணம்‌ கொண்ட கொடூரக்‌ 
கரடி அவரைக்‌ தாக்கிற்று. பயத்தினாலும்‌ இரத்த இழப்பினாலும்‌ அவர்‌ 
மயங்கி விழுமுன்னர்‌, தனது நாயானது கரடிக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்ததை 
அவர்‌ கண்டார்‌. அந்த நாயானது தனது திறன்‌ மிக்க செயலினால்‌, விழுந்து 
கிடந்த அந்தப்‌ பெண்ணுக்கும்‌ கரடிக்கும்‌ இடையே இருக்கும்படிப்‌ 
பார்த்துக்‌ கொண்டது. கடைசியில்‌ அந்தக்‌ கொடூரக்‌ கரடி விட்டுவிட்டுச்‌ 
சென்று விட்டது. அந்தப்‌ பெண்மணி மறுபடியும்‌ உணர்வடைந்த பொழுது, 
அந்த நாயானது அவரது முகத்தை நக்கிக்‌ கொடுத்தது.” ஒருவரது 
குத்துவமானது எந்திரத்‌ தனமான தீர்மானத்துடன்‌ எல்லையிடப்பட்ட 
தென்றால்‌, 180 பவுன்டு எடையுள்ள வேதியியல்‌ பொருட்கள்‌ (chemicals) 
ஏன்‌ அவை செய்தது போல மறுசெயல்‌ புரிந்தன என்று அவர்‌ விளக்கமளிக்க 











முடியாது. பற்றுறுதி மற்றும்‌ தைரியம்‌ என்பவை கார்பன்‌ மற்றும்‌ கால்சியம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ பண்புகளாக அறியப்பட்டிருப்பதில்லை. 

அந்த 180 பவுன்டுள்ள வேதியியல்‌ பொருட்களானவை எவ்விதம்‌ 
வாழ்க்கையைக்‌ கொண்டதாயின என்பது உறுதியாகவே ஒரு கருத்துள்ள 
கேள்வியாகவே உள்ளது. பெரும்பாலான அறிவியல்‌ அறிஞர்கள்‌ இதைப்‌ 
பற்றி, தொடக்கத்தில்‌ அவைகள்‌ (வளர்ச்சியின்‌) முதன்மைக்‌ குட்டைகளில்‌ 
கூழ்ம நிலையில்‌ கரிம மூலக்‌ கூறுகளாக (organic molecules) இருந்தன என்று 
கூறுகின்றனர்‌. அவை உயிர்வேதியல்‌ மாற்றம்‌ ஒன்றின்‌ கீழ்ச்‌ சென்ற போது, 
உயிர்‌ வாழும்‌ ஜெல்லி கூழ்மங்களாக அல்லது துடிக்கும்‌ நுரையாசவும்‌, 
தற்செயலாக அவை புரோட்டோபிளாஸ்மிக்‌ செல்களாகப்‌ 
பரிணமித்ததாகவும்‌ கூறுகின்றனர்‌. அறிவியல்‌ அறிஞர்கள்‌ மிக விளக்கமான 
சொல்லாடல்‌ கொண்டுள்ளனரே தவிர ஆதாரம்‌ எதையும்‌ கொண்டிருப்ப 
தில்லை. இப்படிப்பட்ட தொரு நிலைப்பாடானது எவ்வளவாய்‌ அசைக்கக்‌ 
கூடியதாக உள்ளது என்பதை நாத்திகராயிருந்த உயிரியல்‌ அறிஞரான ஜீன்‌ 
ரோஸ்ட்டண்டு என்பவர்‌ காண்கின்றார்‌: “வேதியியலாளர்‌ தனது ஆய்வுக்‌ 
கூடத்தில்‌ பயன்படுத்துகின்ற நன்கு பழக்கப்பட்ட மூலக்கூறுகள்‌ உண்மை 
யில்‌ வாழ்வு மற்றும்‌ சிந்தனை ஆகிய வடிவமைப்புக்‌ கொண்டுள்ளனவா 
என்பதில்‌ இன்னமும்‌ நான்‌ சந்தேகப்படுகின்றேன்‌.”” (வளர்ச்சியின்‌) துவக்கக்‌ 
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குட்டைகள்‌ எவ்விதம்‌ இருக்கக்‌ தொடங்கின என்பதையும்‌, அங்கு கரிம 
மூலக்‌ கூறுகள்‌ உண்டாகக்‌ காரணமாயிருந்தது என்ன என்பதையும்‌ 
அவர்கள்‌ நமக்குக்‌ கூறியாக வேண்டும்‌. அந்தக்‌ குட்டைகளும்‌ மூலக்‌ 
கூறுகளும்‌ ஒன்றுமில்லாமையிலிருந்து வந்திருக்க வேண்டும்‌ அல்லது 
அவைகள்‌ உண்டாக்கப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌? 

மேலும்‌, பொருளானது அதை உண்டாக்கியவர்‌ உள்ளதை 
மெய்ப்பிப்பது போலவே, பொருளில்‌ உள்ள வாழ்க்கையும்‌, வாழ்கின்ற ஒரு 
சிருஷ்டிகரைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. அந்த மிக மேன்மையான 
இருப்பாளர்‌ வாழ்வை பொருளுக்குள்‌ இணையச்‌ செய்ய வல்லமை 
கொண்டுள்ளார்‌ என்றால்‌, அவர்‌ தாமே வாழ்பவராயிருக்கின்றார்‌ 
என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ எவ்வகையிலும்‌ அவர்‌ குறைவானவராயிருக்க 
முடியாது. 


குறிப்புகள்‌ 

Encyclopedia Americana, 1954 ed., 83. “Life.” “(வரக Darwin (1809-82) என்பவர்‌ 
இயற்கைக்‌ தெரிவினால்‌ பரிணாமக்‌ கோட்பாடு என்ற கொள்கையை உருவாக்கிய 
ஆங்கில இயற்கையியலாளர்‌ ஆவார்‌. அவர்‌ உயிரினங்களின்‌ தோற்றம்‌ என்ற நன்கு 
அறியப்பட்ட, அதிகம்‌ விவாதிக்கப்படும்‌ புத்தகத்தை எழுதினார்‌. “Sidney Collett, All 
About the Bible (New York: Fleming H. Revell Co., n.d.), 212. ‘Rutherford Platt, “Those 
Remarkable ‘Two-Animal’ Animals,” Reader's Digest (July 1970): 33-40. ‘Encyclopaedia 
Britannica (1969 ed.), s.v. “Migration, Animal,” by C. B. Williams. ‘Daily Oklahoman, 18 
August 1970, 12. Jean Rostand, A Biologist’s View (Melbourne: William Heinemann, Ltd., 
1956), 23, trans. from Ce Que Je Crois (Paris: Editions Bernard Grasset). 
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அறிவுக்‌ கூரர்மைரரம்‌ 
மனச்சாம சியும்‌ 


அறிவுக்‌ கூர்மை 

நகர்ந்து செல்லும்‌ நிலவானது பொருட்களை இயக்கக்‌ கூடிய 
சிருஷ்டிகர்‌ ஒருவரை உறுதிப்படுத்துகின்றது என்றும்‌, உயிர்‌ வாழும்‌ 
பொருட்கள்‌ ஜீவனுள்ள ஒரு சிருஷ்டிகர்‌ இருப்பதை உறுதிப்படுத்துன்றன 
என்றும்‌ கவனிக்கப்பட்டுள்ளது. உண்மைத்‌ தன்மையின்‌ இன்னொரு 
நிலையானது - பொருளை விட மேன்மையானது, இயக்கத்தை விட 
மேன்மையானது, வாழ்வை விட மேன்மையானது - அறிவுக்‌ கூர்மையாகும்‌. 
அறிவுக்‌ கூர்மையை மற்றவர்களுக்கு அளிக்கின்ற ஒருவர்‌ அறிவுக்‌ 
கூர்மையற்றவராக இருக்கின்றார்‌ என்பது தெளிவான சிந்தனையாகக்‌ 
கருதப்பட மாட்டாது. 

ஜீவனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, மனித அறிவுக்‌ கூர்மை என்பது ஜீவனை 
விட எவ்வளவோ மேன்மையானதாக உள்ளது. மனித சிந்தனையானது 
அறியப்படாத அதன்‌ வலிவுடன்‌ கூட, பெரும்‌ வியப்புக்குரியதாக உள்ளது. 
இவான்‌ யெஃப்‌ ரெமோவ்‌ என்ற ரஷ்ய நாட்டுக்‌ கல்வியாளர்‌ பின்வருமாறு 
எழுதினார்‌: 


மானிடவியல்‌, உளவியல்‌, அளவையியல்‌ மற்றும்‌ உடலமைப்‌ பியல்‌ 
ஆயெவற்றில்‌ கடைசியான கண்டுபிடிப்புகள்‌ மனித சிந்தையின்‌ வலிவு 
மகா பெரியது என்பதைக்‌ காண்பிக்கின்றன. மனித மூளையின்‌ 
வடிவமைப்பு மற்றும்‌ பணி பற்றிய சில புரிந்து கொள்ளுதல்களை 
நவீன விஞ்ஞானம்‌ நமக்குத்‌ தந்த உடனேயே மூளையின்‌ தேக்கி 
வைக்கும்‌ திறனின்‌ ஏராளமான அளவு நம்மைத்‌ திகைக்கச்‌ 
செய்கின்றது. பணி மற்றும்‌ ஜீவனின்‌ சராசரி நிலைமைகளின்‌ கீழ்‌ 
மனிதர்‌ தம்‌ சிந்திக்கும்‌ கருவியின்‌ மிகச்‌ சிறிய பாகத்தையே 
பயன்படுத்துகின்றார்‌. நாம்‌ யாவரும்‌ நமது மூளையை அதன்‌ திறனில்‌ 
பாதியளவு மட்டுமே வேலை செய்யும்படியாக வலியுறுத்த முடிந்தால்‌, 
நாம்‌ யாவரும்‌ எவ்வித சிரமும்‌ இன்றி 40 மொழிகளைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ள முடியும்‌, என்சைக்ளோபீடியா என்னும்‌ உலக அகராதி 
புத்தகத்தை முன்‌ அட்டையிலிருந்து பின்‌ அட்டை வரை மனப்பாடம்‌ 
செய்து விட முடியும்‌, மற்றும்‌ கல்லூரிகளின்‌ டஜன்‌ கணக்கான பாடங்‌ 
களை படித்து முடித்து விட முடியும்‌." 


மனித மூளை என்பது 14 கோடி அலகுகள்‌ உள்தொடர்புடைய, 
வினோதமான இயற்கைக்‌ கணணி ஆகும்‌, இது ஒன்று மட்டுமே இயற்கை 
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யின்‌ செயல்பாடுகளில்‌ நிகழ்ந்த தற்செயல்களின்‌ ஒரு வரிசையினால்‌ 
பெறப்பட்ட ஒரே கணணி என்று வல்லுநர்களால்‌ கருதப்படுகின்றது. 
பிரென்ச்சு தத்துவ ஞானியும்‌ கணக்கியல்‌ வல்லுநருமான பிளெய்ஸ்‌ 
பாஸ்கல்‌ என்பவர்‌, “மனிதன்‌ ஒரு நாணலைப்‌ போல, இயற்கையின்‌ மிகப்‌ 
பலவீனமான பொருளாக உள்ளான்‌; ஆனால்‌ அவன்‌ சிந்திக்கும்‌ நாணலாக 
இருக்கின்றான்‌ ... இந்த அண்டமானது அவனைக்‌ கொல்ல வேண்டி 
வந்தாலும்‌, அப்பொழுதும்‌ மனிதன்‌ தன்னைக்‌ கொலை செய்யும்‌ இந்த 
அண்டத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மேன்மையானவனாகவே இருப்பான்‌, 
ஏனெனில்‌ அவன்‌ தான்‌ மரிக்கின்றதை அறிகின்றான்‌; மற்றும்‌ இந்த 
அண்டத்தின்‌ பயனானது அவன்‌ மேல்‌ உள்ளது, அண்டம்‌ எதையும்‌ 
அறிவதில்லை. இவ்விதமாக சிந்தனையில்‌ எல்லா மேன்மையும்‌ அடங்கி 
யுள்ளது” என்று எழுதினார்‌. 

மனித சிந்தனையின்‌ திறமையானது சார்லஸ்‌ டார்வின்‌ என்பவரைக்‌ 
கொஞ்சம்‌ குறைய ஆத்திகராக்கிற்று. மனித மூளையானது, “தொலை தூரம்‌ 
பின்னாலும்‌ (கடந்த காலத்தையும்‌), மற்றும்‌ தொலை தூரம்‌ முன்னாலும்‌ 
(எதிர்‌ காலத்தையும்‌) காணக்‌ கூடிய ஆச்சரியமான திறன்‌ கொண்டுள்ளது, 
இது மனிதனுடன்‌ ஒப்பிடத்‌ தக்க வகையில்‌ அறிவுக்‌ கூர்மையுள்ள முதல்‌ 
காரணம்‌ ஒன்று இருப்பதை” அவன்‌ யூகிக்கும்படி வற்புறுத்தியது என்று 
அவர்‌ எழுதினார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, “நான்‌ ஒரு ஆத்திகன்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
படுவதற்குத்‌ தகுதியுள்ளவனாய்‌ இருக்கிறேன்‌” என்றும்‌ கூட எழுதினார்‌. 
இருப்பினும்‌, மனித மனமானது “மிகவும்‌ கீழான விலங்குகளிட மிருந்த ஒரு 
மனதிலிருந்து” முன்னேறி வளர்ந்தது என்று அவர்‌ கருதிய பொழுது, 
மனிதன்‌ நம்பிக்கை கொள்ளப்படுவதற்கு வழி நடத்தப்பட முடியும்‌ என்ற 
“மாபெரும்‌ முடிவுகளை” அவர்‌ சந்தேகப்பட்டார்‌. இவ்விதமாக, டார்வின்‌ 
தனது மனம்‌ கூறியது இவ்வாறுள்ளது என்பதை ஏற்றுக்கொள்ள மறுத்தார்‌ 
ஏனென்றால்‌ அவர்‌ தனது மனம்‌ அவ்வாறு கூறும்‌ திறமை கொண்டுள்ளது 
என்பதை அவர்‌ கருதாதிருந்தார்‌. 

மனம்‌ எதனால்‌ ஆனதாக உள்ளது? அறிவியல்‌ அறிஞர்‌ ஒருவர்‌, அறிவுக்‌ 
கூர்மை என்பது, “குறைவான பண்பும்‌ மற்றும்‌ பலவீனமான வலிவும்‌” 





கொண்ட உள்ளான “மனப்‌ பண்புகளுடன்‌” உள்ள “அடிப்படைத்‌ 
துகள்களில்‌” (இது தோற்றத்தை மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடுகின்றதா?) 
இருந்து எழுந்ததாகும்‌ என்று நிரூபணமற்ற வகையில்‌ கூறியுள்ளார்‌. 
இப்படிப்பட்ட வடிவமைப்புகள்‌ யூகிக்கப்பட்டவைகளாகவே இருக்க 
வேண்டும்‌, இல்லையென்றால்‌, “எந்தப்‌ பொருள்‌ அமைப்பிலிருந்தும்‌ 
எப்பொழுதாவது மனச்சாட்சி உதிக்கக்‌ கூடுவது எவ்விதம்‌ என்பதை நான்‌ 
புரிந்து கொள்ளத்‌ தவறி விடுவேன்‌” என்று டார்வின்‌ கூறினார்‌. மனித 
மனச்சாட்சி என்பது “வரலாற்றுக்கு முந்திய பதனிடப்படாத உயிரொளி 
யின்‌ (அதாவது, ஒரு பரிணாம ஒளித்துகளின்‌) தூய்மையாக்கப்பட்ட பின்‌ 
சந்ததியாகும்‌” என்ற “கற்றுத்‌ தேர்ந்த இன்னொரு கருதுகோள்‌” உள்ளது. 
இவ்வித மொழிநடையானது ஆழ்ந்த ஒரு மனப்பதிவை ஏற்படுத்தலாம்‌, 
ஆனால்‌ இது, விசாரித்தறியும்‌ மனதிற்கு விடையெதையும்‌ விட்டுச்‌ 
செல்வதில்லை. 
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விசாரித்தறியும்‌ மனமானது ரினே டெக்கார்ட்டேயின்‌ (1596-1620) 
பின்வரும்‌ வார்த்தைகளில்‌ ஒரு பகுதி விடையைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்கின்றது: 
“எனது இருப்பிற்கான காரணம்‌ என்று முடிவில்‌ எது குறிப்பிடப்பட்டாலும்‌, 
அது ஞானமுள்ள சிந்திக்கும்‌ பொருள்‌ என்று இருக்க அனுமதிக்கப்பட 
வேண்டும்‌.” படைக்கப்பட்டது சிந்திக்கும்‌ பொருளாய்‌ இருந்தால்‌, 
அவரை(படைப்டை)ப்‌ படைத்தவர்‌ நிச்சயமாகவே அகை(ந்தித்தலை)ச்‌ 
செய்யக்‌ கூடியவராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. “விளைவில்‌ உள்ள உண்மைநிலை 
போன்றே குறைந்த பட்சமாவது காரணத்திலும்‌ இருக்க வேண்டும்‌”” என்று 
டெக்கார்ட்டே தொடர்ந்து கூறினார்‌. மனித அறிவுக்‌ கூர்மை மற்றும்‌ 
ஆளுமைத்‌ தன்மையானது அவனைப்‌ படைத்தவரின்‌ “அறிவுக்‌ 





கூர்மையையும்‌ ஆளுமைத்‌ தன்மையையும்‌ நமக்கு வெளிப்படுத்துகின்றது” 
என்று டெக்கார்ட்டேயைக்‌ காட்டி லும்‌ அதிக நவீனமான சிந்தனையாளர்‌ 
ஒருவர்‌ கூறினார்‌.” மனிதன்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய உணர்வுள்ளவனாக இருக்க 
முடியும்‌ ஆனால்‌ தேவன்‌ அவனை(மனிதணை)ப்‌ பற்றிய உணர்வுள்ளவராக 
இருக்க முடியாது என்று கூறுவது அர்த்தமற்றதாகும்‌. உணர்வின்‌ மூல 
ஆதாரமானது உணர்வற்றதாக இருக்க முடியாது. இவ்விதமாக மனித 
மனச்சாட்சியும்‌ ஆளுமைத்தன்மையும்‌ தேவனுடைய குறைவில்லாத 
ஆளுமைத்தன்மையை விட மேலானதை உறுதிப்படுத்துகின்றன. 





மனச்சாட்சி 

நகரும்‌ நிலவானது தேவன்‌ உயிருள்ளவர்‌ என்று காண்பிப்பதில்லை, 
ஆனால்‌ ஒரு மரம்‌ அதைக்‌ காண்பிக்கின்றது. ஒரு மரமானது தேவன்‌ ஒரு 
நபர்‌ என்று காண்பிப்பதில்லை, ஆனால்‌ மனிதரின்‌ ஆளுமைத்‌ தன்மை 
அவ்வாறு செய்கின்றது. அது போலவே, மனிதரின்‌ மனச்சாட்சி, அவரது 
கடமை உணர்வு, ஆகியவை தேவன்‌ மதிப்பீடுகள்‌ உடையவர்‌ என்று 
காண்பிக்கின்றது. ஒழுக்கமதிப்பீடுகளைக்‌ கொடுத்தவர்‌ ஒழுக்கமுள்ள நபர்‌ 
என்பதற்குக்‌ குறைவானவராய்‌ இருக்க முடியாது. 

மனிதருடைய ஒழுக்க இயல்பானது விலங்குகளில்‌ இருப்பதாகத்‌ 
தோன்றவில்லை. மனிதர்கள்‌, தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ “அதிகாரமும்‌ முழுமைத்‌ 
தன்மையும்‌ கொண்ட புலன்‌ கடந்த வேண்டுகோள்‌ ஒன்று” மதிப்பு மிக்க 
வகையில்‌ உரிமைகோருவதைப்‌ பற்றி அறிந்துள்ளனர்‌.” மனிதக்‌ 
குரங்கொன்று பேச முடிந்தால்‌, “நான்‌ (இவ்வாறு இருக்க) விரும்புகிறேன்‌” 
என்று கூறும்‌; ஆனால்‌ மனிதர்‌ “நான்‌ இவ்வாறு இருக்க வேண்டும்‌” என்றே 
கூறுகின்றார்‌. 

தாமஸ்‌ H. ஹக்ஸ்லீ (1825-95) என்ற விசுவாசியாத மனிதர்‌, தமது மகன்‌ 
இறந்த பொழுது, அழியாமைக்‌ கருத்தில்‌ ஆறுதல்‌ பெற மறுத்து விட்டார்‌, 
ஏனென்றால்‌ அவர்‌ “வேகமாய்ச்‌ செயல்படவும்‌ சத்தியத்திடம்‌ குன்னை) 
இழந்து விடவும்‌” மறுத்தார்‌.” இருப்பினும்‌, ஹக்ஸ்லீ தாம்‌ நம்பியபடியாக 
தோற்றக்‌ கால ஊற்றின்‌ வெறும்‌ சந்ததியாக மட்டும்‌ இருந்தால்‌ சத்தியம்‌ 
என்ன மாறுபாட்டை ஏற்படுத்தப்‌ போகின்றது? ஹக்ஸ்லீயினுடைய, 
சத்தியத்திற்கான பற்றுறுதியின்‌ உணர்வானது அவரது களிமண்‌ உடலி 
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லிருந்து பெறப்படவில்லை. நேர்மை என்பது ஒரு மூட்டை இரசாயனப்‌ 
பொருட்களால்‌ அறியப்படாததாக உள்ளது. ஓழுக்க உணர்வை 
மனிதருக்குள்‌ வைத்தவர்‌ தம்மில்‌ ஒழுக்க உணர்வற்றிருக்கிறார்‌ என்று 
யூகிப்பது தர்க்கப்‌ பொருத்தமற்றதாகும்‌. 

நன்மை தீமையைப்‌ பற்றிய மனிதனின்‌ உள்ளான பகுத்தறிவை 
பெர்ட்ராண்டு ரஸ்ஸல்‌ (1872-1970) அடையாளம்‌ கண்டு புரிந்து 
கொண்டார்‌, ஆனால்‌ அந்தப்‌ பகுத்தறிதலை மனிதனுக்குள்‌ வைத்த 
வல்லமைக்குச்‌ சிந்திக்கும்‌ திறன்‌ இருந்ததில்லை என்று அவர்‌ நம்பினார்‌. 
“இயற்கையில்‌ உள்ள வினோதமான ஒரு அற்புதம்‌ என்னவென்றால்‌, அது 
சர்வ வல்லமையுள்ளது ஆனால்‌ பார்வையற்றது, ... பார்வை என்ற 
வரத்துடன்‌, நன்மை தமை அறியக்‌ கூடிய அறிவுடன்‌, சிந்திக்காத தனது 
தாயின்‌ (இயற்கையின்‌) எல்லாப்‌ பணிகளையும்‌ தீர்ப்பிட்டு நிதானித்து 
அறியக்‌ கூடிய திறமையுடன்‌ உள்ள ஒரு குழந்தையைக்‌ கடைசியாகக்‌ 
கொண்டு வந்தது. ”” அவரைப்‌ பொறுத்தவரை, பார்வையற்ற, சிந்தையற்ற 
அறியப்படாத வம்சா வழியுடைய ஒரு தாய்‌ பார்வையுள்ள, சிந்திக்கின்ற 
மற்றும்‌ ஒழுக்கமான ஒரு குழந்தையைப்‌ பெற்றெடுக்கிறாள்‌. 

இம்மானுவேல்‌ கான்ட்‌, வானங்கள்‌ மற்றும்‌ ஒழுக்க விதி பற்றிய தமது 
கருத்தை புரிந்து கொள்ளக்‌ கூடிய வியப்பினால்‌ பல மக்களின்‌ மனதில்‌ 
ஆழப்‌ பதியச்‌ செய்தார்‌. “இரண்டு விஷயங்கள்‌ என்னில்‌, தொடர்ந்து 
வளரும்‌ மதிப்பையும்‌ நீண்ட மரியாதையையும்‌ நிரப்புகின்றன மற்றும்‌ 
அவைகளின்மீது நான்‌ மிகவும்‌ ஊக்கத்துடன்‌ மறு சிந்தனை செய்கின்றேன்‌ 
- அவை விண்மீன்கள்‌ நிறைந்த வெளியில்‌ உள்ள ஆகாயங்களும்‌ மற்றும்‌ 
உள்ளாக உள்ள ஒழுக்க விதியும்‌ ஆகும்‌.” கான்ட்‌ மனிதனிடம்‌ “இருக்க 
வேண்டிய” வகைப்படுத்தப்பட்ட கண்டிப்பான விஷயங்களை தேவனு 
டைய இருப்பிற்கான ஒரு நிரூபணமாக தாம்‌ ஏற்படுத்துமளவுக்கு மிக 
முக்கியமானதாகக்‌ கருதினார்‌. தேவனுடைய இருப்பிற்கான மிகச்‌ சிறந்த 
விவாதங்களை அவர்‌ மிகவும்‌ அதிகமாக விமர்சித்த போதிலும்‌, அதுவே 
மனிதனுடைய ஒழுக்கத்தின்‌ நற்தன்மையை நிறைவு செய்கின்றது மற்றும்‌ 
அதனாலேயே அவனது மகிழ்வானது “இந்த விளைவுக்குப்‌ போதுமான ஒரு 
காரணத்தை,” “ஒரு அறிவுக்‌ கூர்மையை (பகுத்தறிவுள்ள ஒருவறை),” ஒரு 
“மிக மேன்மையான அறிவுக்‌ கூர்மையை” கேட்பதாயுள்ளது என்ற 
கருத்தைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌." 

இதைப்பற்றி சாதாரணமான வகையில்‌ விவாதம்‌ செய்பவர்களைக்‌ 
குற்றம்‌ சாட்டுமளவுக்கு அவர்‌ அந்த நபரின்‌ (தேவனின்‌) இருப்பை மிக 
உறுதியாகக்‌ காண முடிந்திருந்தது: சுத்த மனக்‌ கருத்துக்களுக்கு, 
உணர்வுலகத்திற்கு அப்பால்‌ நோக்குதல்‌. இருப்பினும்‌ சாதாரணமான 
விவாதம்‌ செய்வதைப்‌ பயன்படுத்துபவர்கள்‌ உலகத்தை உண்டாக்கிய 
வருக்கு, உணர்வுகளின்‌ உலகத்திற்கு அப்பால்‌ பின்னோக்கிப்‌ பார்க்கின்ற 
னர்‌, இவர்கள்‌ “மெய்ப்‌ பொருள்‌ தொடக்கம்‌ பற்றிய தவறினை” செய்வ 
தில்லை மற்றும்‌ கான்ட்டும்‌ கூட உணர்வுலகிற்கு அப்பால்‌ முன்னோக்கிக்‌ 
காண்பதென்பதை ஒழுக்கமுள்ள மனிதரின்‌ மகிழ்ச்சிக்கு செயல்‌ 
விளைவிக்கும்‌ இன்றியமையாத விஷயமாய்‌ இருப்பதாகச்‌ செய்யவில்லை. 
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கான்ட்‌ அவரை, “பரிசுத்த சட்டம்‌ அளிப்பவர்‌,” “நியாயமான நீதிபதி” 
மற்றும்‌ “நல்ல ஆளுநர்‌” என்று பேசுகையில்‌ பரவச நிலைக்குட்பட்டார்‌."' 

எரிக்‌ ஃபிராங்க்‌ என்பவர்‌ மனோபாவத்தில்‌ எவ்வளவு வித்தியாசமான 
வராக, மிகவும்‌ பரிதபிக்ககூடிய நிலையிலிருந்து, தாம்‌ ஒரு “ஒழுக்கக்‌ 
கண்ணோட்டம்‌” கொண்டிருந்ததாகவும்‌, ஆனால்‌ தம்மையே தாம்‌ 
“முழுமையான புலன்‌ கடந்த எதிர்ப்பு நிலையில்‌” காத்துக்‌ கொண்டதாகவும்‌ 
ஓத்துக்‌ கொண்டார்‌. அவர்‌, “நிறைவான கொள்கை என்பதை நான்‌ முற்றிலு 
மாக எதிர்த்து, அதை நான்‌ இழிவாகக்‌ கருதுவேன்‌” என்று அறிவித்தார்‌." 

ஒருவேளை, அழியக்‌ கூடிய வேறு யாரையும்‌ போலின்றி, கான்ட்‌ 
என்பவர்‌ மனிதர்கள்‌ மத்தியில்‌ உள்ள நற்சிந்தையின்‌ பலம்‌ மற்றும்‌ 
மதிப்பினால்‌, மனித இனத்திற்கு உதவும்‌ வகைப்‌ படுத்தப்பட்ட கண்டிப்‌ 
பான விஷயங்களினால்‌, உலகளாவியது என்று ஒருவர்‌ நம்பும்‌ கொள்கை 
களின்‌ மீதே எப்பொழுதும்‌ ஒருவர்‌ செயல்படுவதினால்‌ ஆழமாக 
அசைக்கப்பட்டிருக்கலாம்‌. அவர்‌ தனிப்பட்ட முறையில்‌ உலகின்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த மனிதர்களில்‌ ஒருவராக இருக்கலாம்‌. இருப்பினும்‌, மதிப்பீடுகள்‌ 
பற்றிய சுத்தமான சுயநலமின்மை பற்றிய அவரது உயர்ந்த புலன்‌ 
உணர்வானது, “மெல்லிய, கூழ்மப்‌ பொருள்‌,” “துடிக்கும்‌ நுரை” அல்லது 
“தோற்றத்திற்கு முந்திய ஊற்று” என்பவற்றிற்கு விளக்கம்‌ எதையும்‌ 
கொண்டி ருப்பதில்லை. 

பொருளானது நற்பண்பையும்‌, மற்றும்‌ அன்பையும்‌ உருவாக்க 
முடிந்ததென்றாலும்‌, பல்லினாலும்‌ நகத்தினாலும்‌ மிருகத்தனமாய்ப்‌ 
பிழைக்கத்‌ தகுதியுள்ளதாய்‌, பலமுள்ளது மாத்திரமே உயிர்‌ பிழைக்க 
முடியும்‌ என்ற நிரூபணமற்ற பரிணாமக்‌ கொள்கையின்‌ உலகில்‌ 
அவைகளுக்கு இடம்‌ இருக்காது. மதிப்பீடுகள்‌ பற்றிய உணர்வுடைய 
யாரோ ஒருவர்‌ தாம்‌ அதே உணர்வை காண்ட்‌ என்பவருக்குள்‌ வைத்தார்‌ 
என்பதே கருத்து ஏற்படுத்தக்‌ கூடிய ஒரே விளக்கமாக உள்ளது. இரவைக்‌ 
தொடர்ந்து பகல்‌ வருவது போல, இதைத்‌ தொடர்ந்து, அண்டத்தைப்‌ 
படைத்தவர்‌ ஒரு கட்டுமானம்‌ செய்பவரைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலானவர்‌ என்ற 
கருத்து வருகின்றது; அவர்‌ உயிருள்ளவர்‌, அவர்‌ அறிவுக்‌ கூர்மையுள்ளவர்‌, 
மற்றும்‌ அவர்‌ நல்லவர்‌. 


அவர்‌ எவ்வகைப்பட்ட 
தேவனாக இருக்கின்றார்‌? 

“தேவனுடைய அந்தரங்க ஞானத்தை நீர்‌ ஆராய்ந்து, சர்வ 
வல்லவருடைய சம்பூரணத்தை நீர்‌ அறியக்‌ கூடுமோ?” (யோபு 11:7). 
முழுமையில்‌, இந்த வினாவிற்கான விடை எதிர்மறையாகவே இருக்க 
வேண்டியுள்ளது, ஏனெனில்‌ தேவன்‌, “ஆராய்ந்து முடியாத பெரிய காரியங்‌ 
களையும்‌, எண்ணி முடியாத அதிசயங்களையும்‌ ... செய்கிறார்‌” (யோபு 5:9). 
இருந்தாலும்‌, மலர்த்‌ கோட்டத்தினூடே ஒருவர்‌ நடந்து செல்லுகை யில்‌, 
அவர்‌ அந்த தோட்டக்காரரை அறியாவிட்டாலும்‌, அவரை (அந்தத்‌ 
தோட்டக்காரரை)ப்‌ பற்றிய திட்டவட்டமான விஷயங்களை அவர்‌ 


34 


அறிகின்றார்‌. இதே வழிமுறையில்‌, பகலிலோ அல்லது இரவிலோ 
ஆகாயத்தை நோக்கிப்‌ பார்க்கும்‌ எந்த ஒரு சாதாரண நபரும்‌ வல்லமை 
யுள்ள சிருஷ்டிகரும்‌ வடிமைப்பாளருமான ஒருவருடைய கைவேலையைக்‌ 
கண்டாக வேண்டும்‌ (சங்‌. 19:1-3ஐக்‌ காணவும்‌). 

இயக்கமற்ற பொருளின்‌ படைப்பில்‌ ஒருவர்‌ ஓன்று அல்லது அதற்கு 
மேற்பட்ட வல்லமை நிறைந்த படைப்பாளர்களைக்‌ காண முடியும்‌. 
கோள்களின்‌ இயக்கங்களை இயக்கும்‌ சட்டங்கள்‌ யாவற்றின்‌ உறுதியான 
ஒன்றிப்பில்‌ ஒருவர்‌, அநேக உதவியாளர்கள்‌ இருப்பினும்‌ ஒரே சிருஷ்டிகர்‌ 
உள்ளார்‌ என்றும்‌, ஒரே சிந்தையே முழுவதையும்‌ இயக்குகிறதென்றும்‌, 
உய்த்துணர முடியும்‌. மேலும்‌, வாழ்வின்‌ எந்த வடிவத்தையும்‌ படைப்பவர்‌ 
காம்‌ ஜீவனுள்ளவராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பது தர்க்கவியல்‌ ரீதியான 
குனித்துவக்கும்‌ முடிவாக உள்ளது. உயிர்‌ வாழ்பவர்‌ ஒருவர்‌ சுய உணர்வுள்ள 
நபராய்‌ உள்ளார்‌ என்றால்‌, அவரைப்‌ படைத்தவர்‌, தாம்‌ படைத்தவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ குறைவானவராய்‌ இருக்க முடியாது என்று ஒருவர்‌ கூற முடியும்‌. 
அது போலவே, சுய உணர்வுள்ள நபர்‌ ஒழுக்க உணர்வு ஒன்றைக்‌ 
கொண்டி ருப்பாரென்றால்‌, அவரைப்‌ படைத்தவர்‌ அதைவிடக்‌ குறைவாய்‌ 
இருப்பார்‌ என்று நினைப்பது தாக்கப்‌ பொருத்தமற்றதாகும்‌. ஒருவர்‌, படிப்‌ 
படியாக, உண்மைத்‌ தன்மையின்‌ ஒரு நிலையிலிருந்து இன்னொரு 
நிலைக்குச்‌ சென்று, தாம்‌ ஒருபோதும்‌ கண்டிராத சிருஷ்டிகரைப்‌ பற்றிக்‌ 
கற்கின்றார்‌, மற்றும்‌ அதிகம்‌ அறிய ஆவலுள்ளவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. 

தேவன்‌ அன்பாக மட்டுமே இருக்கிறார்‌ அல்லது சுத்த ஆவிக்குரிய 
தன்மையில்‌ மட்டுமே இருக்கிறார்‌ - ஒரு கற்பனைக்‌ கருத்தாய்‌ இருக்கிறார்‌ 
(பிளேட்டோ) அல்லது தாடி வைத்த ஒரு முதிய மனிதராக அல்லது 
மனிதரின்‌ படைப்பில்‌ இருக்கிறார்‌ (செனோபேனஸ்‌) அல்லது மனித 
மனதின்‌ ஒரு நீட்சியாக இருக்கிறார்‌ லுட்விக்‌ பெயூர்பாக்‌) அல்லது 
விருப்பம்‌ நிறைந்த சிந்தனையாக இருக்கிறார்‌ (சிக்மன்ட்‌ பிராய்டு) அல்லது 
இறந்து விட்டார்‌ (பிரெடரிக்‌ நீட்சே) அல்லது நமது இருப்பின்‌ 
அடித்தளமாக மட்டும்‌ இருக்கிறார்‌ (பவுல்‌ டில்லிச்‌) அல்லது நமது 
இயலாமையின்‌ குறைபாடுகளின்‌ உணர்வுகளைக்‌ கொண்டு தொடப்பட 
முடியாதவராக இருக்கின்றார்‌ என்று கூறுகின்றவர்‌ எவரும்‌ இந்த சாட்சியம்‌ 





யாவற்றையும்‌ கவனிக்காதவராகவே இருக்கின்றார்‌. “காதை உண்டாக்கின 
வார்‌ கேளாரோ? கண்ணை உருவாக்னெவர்‌ காணாரோ?” (சங்‌. 94:9). 
மனிதனுக்குள்‌ ஆழமான உணர்வுகளை வைத்தவர்‌, உணராதிருப்பாரோ? 


குறிப்புகள்‌ 

‘Ivan Yefremoy, “The Human Brain God Made,” 20th Century Christian (August 1970): 
8. ‘Francis Darwin, ed., Life and Letters of Charles Darwin (New York: D. Appleton & Co., 
1911), 1:282. °D. F. Lawden, University of Canterbury at Christ-church, New Zealand; quoted 
in John Lear, “The Future of God,” Saturday Review (29 August 1964): 184. ‘René Descartes, 
Descartes Selections, ed. Ralph M. Eaton (New York: Charles Scribner’s Sons, 1927), 123. 
‘Ibid. ‘The Encyclopedia Americana, 1962 ed., s.v. “Theism,” by H. W. Wright. John Hick, 
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Classical and Contemporary Readings in the Philosophy of Religion (Englewood Cliffs, 
N.J.: Prentice-Hall, 1965), 471. ‘David Elton Trueblood, Philosophy of Religion (New York: 
Harper & Bros., 1957), 108. “Bertrand Russell, Mysticism and Logic (New York: Barnes & 
Noble, 1959), 48. "Immanuel Kant, “Theory of Ethics,” in Kant Selections, ed. Theodore 
Meyer Greene (New York: Charles Scribner’s Sons, 1957), 360-67. 

"Ibid., 367. “Geddes MacGregor, Introduction to Religious Philosophy (Boston: 
Houghton Mifflin Co., 1959), 120. 








“பரிசுத்தமானவா்‌” 
தேவன்‌ 00௦5," “பரிசுத்தமானவர்‌” என்று அழைக்கப்படுகின்றார்‌. 
இவ்வார்த்தையானது, “பிரித்து வைத்தல்‌, தனியே வைத்தல்‌, பரிசுத்த 
மாயிருத்தல்‌” என்ற ஒரு அடிப்படை அர்த்தத்திலிருந்து வருகின்றது. அவர்‌ 
பரிசுத்தமாயிருப்பதால்‌ எந்தப்‌ பொல்லாங்குடனும்‌ அவர்‌ இணைவாய்‌ 
இருக்க முடியாது. “நீர்துன்மார்க்கத்தில்‌ பிரியப்படுகிற தேவன்‌ அல்ல; தமை 
உம்மிடத்தில்‌ சேர்வதில்லை” (சங்‌. 5:4). “தீமையைப்‌ பார்க்கமாட்டாத 





சுத்தக்கண்ணனே, அநியாயத்தை நோக்கிக்‌ கொண்டிருக்க மாட்டீரே ...” 
(ஆபகூக்‌ 1:13) இதற்கு மாறாக, புறதெய்வக்‌ கொள்கைக்காரரின்‌ கடவுள்கள்‌ 
தீமையுடன்‌ இணைந்திருந்தனர்‌. யேகோவாவின்‌ மாண்புமிக்க சுத்தத்‌ 
தன்மையானது உண்மையான தேவனுடைய தனித்தன்மையாய்‌ உள்ளது. 
கர்த்தருடைய இந்தப்‌ பண்பானது சேராபிமினாலும்‌ (“சேனைகளின்‌ கர்த்தர்‌ 
பரிசுத்தர்‌, பரிசுத்தர்‌, பரிசுத்தர்‌”; ஏசா. 6:3), மற்றும்‌ நான்கு ஜீவன்களினாலும்‌ 
(“சர்வ வல்லமையுள்ள தேவனாகிய கர்த்தர்‌ பரிசுத்தர்‌ பரிசுத்தர்‌ 
பரிசுத்தர்‌”; வெளி. 4:8) ஓயாது துதிக்கப்‌ படுகின்றது. தேவன்‌ தாம்‌ 
பரிசுத்தராய்‌ இருப்பதால்‌ இஸ்ரவேலரையும்‌ (லேவி. 11:44, 45) மற்றும்‌ 
கிறிஸ்தவர்களையும்‌ (1 பேது. 1:16) தங்களைப்‌ பரிசுத்தமாய்க்‌ 








காத்துக்கொள்ளும்படி. வேண்டினார்‌. 


குறிப்பு 

“தேவன்‌” மற்றும்‌ “கர்த்தர்‌” என்பதற்குள்ள வார்த்தைகளைப்‌ போன்றே, (924047 என்ற 
சொல்‌ விளக்கமும்‌ நீதி. 9:10; 30:3 மற்றும்‌ ஓசி. 12:2, 13 ஆதிய வசனங்களில்‌ பன்மை 
வடிவத்திலேயே உள்ளது, ஆனால்‌ அதை “பரிசுத்தமானவர்கள்‌” என்று மொழிபெயர்க்கலாம்‌ 
என்று ஒருவரும்‌ நினைத்துப்‌ பார்க்க மாட்டார்கள்‌. மரியாதைப்‌ பன்மை (அதாவது கனம்‌ 
அல்லது கம்பிரம்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டப்‌ பயன்படும்‌ பன்மை வடிவம்‌) உள்ளதென்பது 
உறுதியாகும்‌. 
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அழகு 


நிலவின்‌ இருப்பு மற்றும்‌ அதன்‌ சுழற்சிகளினால்‌ மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ 
அதன்‌ அழகினாலும்‌ மனிதர்கள்‌ வசீகரிக்கப்படுகின்றனர்‌. நிலவானது, 
மாதங்கள்‌ மற்றும்‌ பருவங்கள்‌ ஆகியவற்றை ஒழுங்கு படுத்துகின்ற 
பயன்பாட்டு நோக்கில்‌ பணி புரிகின்றது, மற்றும்‌ இது பூமியில்‌ 
வாழ்பவர்களுக்கு ஒரு அழகியல்‌ நோக்கிலும்‌ பணிபுரிகன்றது. நெருங்கி 
நோக்குகையில்‌ அது பயன்பாட்டிற்குரியதோ அல்லது அழகுள்ளதோ அல்ல 
என்பது உறுதி, ஆனால்‌ 2 1/2 இலட்சம்‌ மைல்களுக்கு அப்பாலிருந்து அதன்‌ 
மஞ்சள்‌ பிறை அல்லது வெள்ளை முழு வட்ட மானது ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
சிறப்பாக, காதலர்களுக்கு ஏதோ ஒன்றைச்‌ செய்யும்‌ சுடரொளியாக 
உள்ளது. நிலவை உண்டாக்கியவர்‌ தம்‌ சிந்தையினுள்‌ பூமியில்‌ 
வாழ்பவர்களுக்காக செயல்முறைக்குரியவைகள்‌ மற்றும்‌ அழகியலுக்‌ 
குரியவைகள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ கொண்டிருந்தாரா? 

ஒருவர்‌ தம்‌ கண்களை நிலவிலிருந்து திருப்பி, ஒரு ரோஜாவை 
ஆராய்கையில்‌, பல கேள்விகள்‌ எழுகின்றன. அது (ரோஜா) எப்படி வந்து 
சேர்ந்தது? அது எவ்விதம்‌ அவ்வளவு சீரான உருவம்‌ பெற்றது, அழகிய 
வண்ணம்‌ பெற்றது மற்றும்‌ சுகந்தமான வாசனையூட்டப்பட்டது? 
செயல்முறை மதிப்பெதுவும்‌ இல்லையென்றால்‌, ரோஜாவை உண்டாக்கிய 
வர்‌ அழகிய பொருட்களுக்கு ஒரு மதிப்புரை பெற்றிருந்தாரா? அவர்‌ 
மனிதர்களுக்குள்‌ அதற்கிணையான, சீர்த்தன்மை, வண்ணங்கள்‌ மற்றும்‌ 
சுகந்த நறுமணம்‌ ஆகியவை பற்றிய மதிப்பின்‌ உணர்வை வைத்தாரா? 

அழகு நிறைந்த பொருட்களை ஒருவர்‌ அட்டவணைப்‌ படுத்தத்‌ 
தொடங்கினால்‌, அவர்‌ களைப்புற்று விடுகின்றார்‌. விர்ஜீனியாவின்‌ 
ஷெனன்டோஹ்‌ பள்ளத்தாக்கின்‌ ஆப்பிள்கள்‌ பயன்பாட்டுப்‌ 
போஷாக்காவதற்கு நீண்ட நாட்கள்‌ முன்னதாக, மலர்‌ மலரும்‌ பருவத்தில்‌ 
அந்தப்‌ பள்ளத்தாக்கானது ஓவியர்‌ ஒருவரின்‌ கற்பனையையும்‌ கடந்து 
நிற்பதாய்‌ விளங்குகிறது. மேலும்‌ வசந்த காலத்தில்‌ கற்பாறையால்‌ ஆன 
மலைகள்‌, சுரங்கத்‌ தொழில்‌ மற்றும்‌ பண்ணைத்‌ தொழில்‌ ஆகியவற்றை விட 
அதிகமான சிலவற்றை கொண்டுள்ளன. கடலில்‌ சூரிய உதயமானது 
இன்னொரு புவிப்‌ புரட்சியை விட அதிகமானது ஆகும்‌.' நைட்டிங்கேல்‌ 
பறவையின்‌ பாடல்கள்‌, வயலட்‌ மலர்களின்‌ நறுமணம்‌, ஒரு நண்பரின்‌ 
புன்னகை மற்றும்‌ அன்புக்குரிய ஒருவரின்‌ கண்ணில்‌ தோன்றும்‌ ஒரு 
சுடரொளிப்‌ பார்வை: இவை ஒவ்வொன்றும்‌ விளக்கிக்‌ கூறக்‌ கடினமான 
ஆனால்‌ அன்பும்‌ உண்மையுமாய்‌ உள்ள வசீகரத்தைக்‌ கொண்டுள்ளன. 

“மனிதர்‌ தம்முள்‌ அழகியல்‌ தூண்டுதலைப்‌ பெற்றுள்ளனர்‌, இது 
குனிநபருக்குத்‌ தனிநபர்‌ அளவில்‌ மாறுபட்டாலும்‌ எல்லா மக்களின்‌ 
மத்தியிலும்‌ மாறுபட்ட வெளிப்பாடுகளில்‌ தோற்றம்‌ அளிக்கின்றது. ””” 





37 


F.R. டென்னன்ட்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


தொலைநோக்கி மற்றும்‌ நுண்ணோக்கி ஆகியவற்றின்‌ அளவுகோலில்‌, 
விண்மீன்கள்‌ நிறைந்த ஆகாயத்திலிருந்து இரட்டை அணுவின்‌ 
வெளிப்புற மென்பரப்பு வரை அதன்‌ உள்ளான பாகங்கள்‌ மற்றும்‌ 
மேற்பரப்பு ஆகியவையும்‌, மலர்‌ களின்‌ “காணப்படாத ஒளிக்‌ கசிவும்‌” 
மற்றும்‌ “பெருங்கடல்‌ கொண்டுள்ள ஆழம்‌ காணா குகைகளும்‌” 
காணப்படுகின்றன, இவை இயற்கை எழில்‌ நிறைந்தது அல்லது அழகு 
வாய்ந்தது மற்றும்‌ ஆராய்ச்சிகள்‌ யாவும்‌ விதியை ரூபிக்கின்றதை 
உணர்த்துகின்றன.” 


பிளேட்டோ மற்றும்‌ அரிஸ்டாட்டில்‌ ஆகிய இருவருமே அழகைப்‌ 
பற்றிய விவாதத்தில்‌ ஈடுபட்டனர்‌. “அழகியல்‌ தீர்ப்பின்மீது விமர்சனம்‌” 
என்ற தலைப்பில்‌ இம்மானுவேல்‌ கான்ட்‌ ஏராளமான பக்கங்களை 
எழுதினார்‌, அதில்‌ அவர்‌ “சுவையின்‌ தீர்ப்பு” என்பது “புரிந்து கொள்ளுதல்‌ 
அல்லது தர்க்க ஆராய்வு” என்பதில்‌ இருந்து கூர்மையாக வேறுபடுத்தப்‌ 
படுவதாகக்‌ காண்பித்தார்‌.” ஹியுமிற்குச்‌ சற்றும்‌ குறைவுபடாத வகையில்‌ 
கான்ட்டும்‌ கூட சுத்த அறிவுக்குத்‌ தன்னை ஒப்புக்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. 
டேவிட்‌ ஹியூமைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக இவர்‌ (கான்ட்‌), “உள்ளான 
ஒழுக்க விதி” என்பதற்குத்‌ தன்னை ஒப்புக்கொடுத்திருந்தார்‌. ஒருவேளை, 
அழியக்‌ கூடிய வேறு எவரையும்‌ விட அதிகமாக இந்த கான்ட்‌ என்பவர்‌ 





“விண்மீன்கள்‌ நிறைந்த வானங்களின்‌” அழகினால்‌ மயக்கப்பட்டி ருந்தார்‌. 

வாழ்வு உண்மையானதாக உள்ளது, மற்றும்‌ அழகு உண்மையானதாக 
உள்ளது. இவ்விதமாக, இவைகளைச்‌ சிருஷ்டித்தவர்‌ உயிருள்ளவராகவும்‌ 
அழகுணர்வுள்ளவராகவும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பது தகர்க்கப்‌ பொருத்த 
முடையதாக உள்ளது. மனிதர்கள்‌ மட்டுமே அழகிற்கு இணையாக இருக்கக்‌ 
கூடிய புரிந்தறியும்‌ திறன்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ என்பது உறுதி. ஆபர்ன்‌ 
பல்கலைக்கழகத்தில்‌ தத்துவத்துறைப்‌ பேராசிரியராக உள்ள வில்லியம்‌ 
H.டேவிஸ்‌ அவர்கள்‌, “அலங்கரித்துக்‌ கொள்ளும்‌ ஒரே விலங்கு மனிதன்‌ 
மட்டுமே, மற்றும்‌ எல்லா மனிதர்களும்‌ இதை செய்கின்றனர்‌” என்று 
கவனித்துள்ளார்‌. அழகுக்‌ கலை அல்லது விருப்பத்திற்குரிய பொருட்களுக்கு 
நடைமுறை மதிப்பு எதையும்‌ வழங்குவது வழக்கம்‌ அல்ல; ஆனால்‌ அழகில்‌, 
“நமது தீர்ப்பில்‌ உள்ள நோக்கங்‌ கொள்ளுதல்‌ உள்ளது, இது நோக்கமே 
அல்ல என்று குறிப்பிடப்படுகின்றது” என்று கான்ட்‌ கூறினார்‌.” அழகின்‌ 
இருப்பு பற்றியோ அல்லது அதன்‌ மதிப்பு பற்றியோ விளக்கம்‌ அளிப்பதில்‌ 
தேவனை நம்புபவருக்கு எவ்வித பிரச்சனையும்‌ இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ - 
“வலிமையுள்ளதே உயிர்‌ பிழைக்கும்‌? என்ற கோட்பாட்டின்‌ நுகம்‌ 
சுமத்தப்பட்ட - ஒரு பரிணாமக்‌ கொள்கைக்காரர்‌ தம்மால்‌ ஒன்றும்‌ கூற 
முடியாதிருப்பதைக்‌ காண்பார்‌. பரிணாமக்‌ கொள்கையாளரான தாமஸ்‌ 
11. ஹக்ஸ்லீதனது சிரமம்‌ பற்றி மிக நேர்மையுடன்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


தீயன காணும்‌ கொள்கைக்கு எதிராக என்னால்‌ மதிக்கப்‌ படுவதும்‌, 
இந்த அண்டத்தின்‌ அன்பார்ந்த படைப்பாளருக்கு நான்‌ கூறிக்‌ 
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கொள்ளுவதும்‌ என்னவென்றால்‌, காட்சியிலும்‌ இசையிலும்‌ எனக்கு 
உள்ள மகிழ்வான அனுபவமே ஆகும்‌. அவைகள்‌ இருப்பிற்கான 
போராட்டத்தில்‌ எவ்வகையில்‌ உதவியுள்ளன என்பதை நான்‌ 
காண்பதில்லை. அவைகள்‌ விலைமதிப்பற்ற வெகுமதிகளாகும்‌.* 


கற்றுத்‌ தேர்ந்த மற்றும்‌ மொழியாற்றலுள்ள தத்துவ ஞானியான 
டென்னன்ட்‌ என்பவர்‌, “சில மனிதர்கள்‌ அழகிய வாசல்‌ வழியாக அவரது 
ஆலயத்தில்‌ பிரவேசிக்கின்றனர்‌” என்று கூறினார்‌. அவர்‌, அழகு என்பதை 
ஆத்திகத்தின்‌ திடமான தூண்களில்‌ ஒன்றாக அட்டவணைப்படுத்தத்‌ 
குயங்கவில்லை. 


இயற்கை அழகின்‌ உலகளாவிய தன்மையானது - அழகு என்பது 
எல்லாருக்கும்‌ ஒன்றுபோலவே உள்ளதென்றும்‌ உள்ளாக இருப்ப 
தென்றும்‌ உள்ளதுபோலப்‌ பேசினால்‌ - இயற்கை விதியின்‌ 
சீர்த்தன்மையுடன்‌ தோராயமாக ஒப்பிடுகையில்‌ ஒரு பொதுமைப்‌ 
படுத்துதலாகவே இருக்கின்றது. அழகியல்‌ உணர்வைத்‌ தட்டி 
யெழுப்பும்‌ அந்த இயற்கைப்‌ பொருட்களைப்‌ போலவே, 
அவ்வுணர்வும்‌ உண்மையானதாகவே உள்ளது, ஏனெனில்‌ அவை 
இயக்க விதிகளுக்கு கழ்ப்படிகின்றன அல்லது அப்பொருட்கள்‌ சில 
இரசாயனப்‌ பொருட்களின்‌ சேர்க்கையாக உள்ளன. 


“தேவன்‌ நாட்டை உண்டாக்கியிருந்தாரென்றால்‌”” மற்றும்‌ “மனிதன்‌ 
நகரத்தை உண்டாக்கியிருந்தான்‌ என்றால்‌, ... இவை யாவற்றிற்கும்‌ நாம்‌ 
சாத்தியமான ஒரு விளக்கத்தைக்‌ கொண்டுள்ளோம்‌, ஆனால்‌, இந்தக்‌ 
கூற்றில்‌ அடங்கியுள்ள ஆத்திகமானது மறுக்கப்படுமென்றால்‌, விளக்கம்‌ 
எதுவும்‌ அடுத்து வருவதாகக்‌ காணப்படுவதில்லை. ””” 


குறிப்புகள்‌ 

'கடலில்‌ சூரிய உதயம்‌ பற்றிய அறிவியல்‌ விளக்கமானது விரும்பக்‌ கூடிய 
ஒன்றை விட்டுச்‌ செல்லுகின்றது: “பூமியானது அதன்‌ விளிம்புத்தளம்‌ மீண்டும்‌ 
ஒருமுறை சூரிய விளிம்புடன்‌ ஒத்திருக்கும்‌ வரையிலும்‌ சூழற்சி மேற்‌ 
கொள்கின்றது. ”2Loren Eiseley, The Immense Journey (New York: Random House, 1962), 
65. °F. R. Tennant, Philosophical Theology (Cambridge: University Press, 1930; reprint, 
1956), 2:91-92. *Immanuel Kant, “Critique of Judgement,” in Kant Selections, ed. Theodore 
Meyer Greene (New York: Charles Scribner’s Sons, 1957), 387. °Ibid., 408. ‘Thomas H. 
Huxley, Collected Essays, vol. 2, Darwiniana (Westport, Conn.: Greenwood Publishing 
Group, 1970), 478. “Tennant, 2:91-92. 
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தவனை யற்கை எவ்விதம்‌ 
சித்தரிக்கன்றுது? 


“அழிவில்லாத தேவனுடைய மகிமையை அழிவுள்ள மனுஷர்கள்‌ 
பறவைகள்‌ மிருகங்கள்‌ ஊரும்‌ பிராணிகள்‌ ஆகிய இவைகளுடைய 
ரூபங்களுக்கு ஒப்பாக மாற்றி” (ரோமர்‌ 1:23) வைத்துக்‌ கொண்டுள்ள 
மனிதர்களின்‌ ஆவிக்குரிய வெளிப்‌ பார்வை எவ்வளவு பரிதாபகரமாய்‌ 
இருக்கின்றது! சிருஷ்டிகரைத்‌ தொழுது கொள்வதற்கு மாறாக 
சிருஷ்டியைத்‌ தொழுது சேவிக்கின்றவர்கள்‌ எவ்வளவு கவலைக்குரிய 
நிலையில்‌ இருக்கின்றனர்‌! 

பெலிஸ்தர்கள்‌, மூலவியாதியின்‌ சாயலான ஐந்து பொன்‌ சுரூபங்களை 
யும்‌ சுண்டெலிகளின்‌ சாயலான ஐந்து பொன்‌ சுரூபங்களையும்‌ கொடுத்து 
தேவனைச்‌ சமாதானம்‌ பண்ண முயன்றதை வாசிக்கும்‌ ஒருவருடைய 
இருதயமானது துக்கப்படுகின்றது (1 சாமு. 6:2-5ஐக்‌ காணவும்‌). 

தெய்வீகத்துவமானவர்‌ சீரியர்களின்‌ சிந்தையில்‌ மிக அதிகமாக 
எல்லைக்குட்படுத்தப்பட்டு, பிறழ்வு படுத்தப்பட்டார்‌. அவர்கள்‌, 
மலைகளைக்‌ கட்டுப்படுத்த ஒரு கடவுளும்‌ பள்ளத்தாக்குகளைக்‌ 
கட்டுப்படுத்த ஒரு கடவுளும்‌ இருப்பதாக நினைத்தனர்‌. 


விவேக விளக்கத்தால்‌ தேவனை அறிதல்‌ 
தவறான தகவல்‌ அறிவிக்கப்படாத பொழுது, மனிதனின்‌ விவேக 
விளக்கத்தால்‌ மட்டுமே கூட உண்மையான தேவனுடைய இருப்பைப்‌ 
பற்றி மக்கள்‌ அறிய முடிகின்றது. வேதாகமம்‌ இன்றியே கூட, அவர்கள்‌ 
அவரைப்‌ பற்றிய பல விஷயங்களை அறிய முடிகின்றது. 


அவர்‌ சிருஷ்டிகராய்‌ இருக்கின்றார்‌ 

இந்திய ஜனாதிபதியின்‌ இருப்பிடமான ராஜ்பவனுக்குள்‌ ஒருவா்‌ 
நடந்து செல்லுகையில்‌, அந்தப்‌ பெரிய குடியிருப்பை யாரோ சிலர்‌ 
கட்டினார்கள்‌ என்று அவரிடத்தில்‌ கூறப்படத்‌ தேவையில்லை. பகுத்தறி 
வுள்ள எந்த மனிதரும்‌ வேறு வகையில்‌ சிந்திக்க முடியாத அளவுக்கு சுத்த 
விவேக விளக்கமான அறிவானது இப்படிப்பட்ட விஷயங்களில்‌ மிகத்‌ 
தெளிவாக உள்ளது. உண்டாக்கப்பட்ட பொருளானது உண்டாக்குபவர்‌ 





ஒருவரைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌ என்பது ஜாய்ஸ்‌ கில்மெர்‌ என்ற 
கவிஞரால்‌ பின்வரும்‌ கவிதையில்‌ அதிக மதிநுட்பத்துடன்‌ அழகுடன்‌ 
விளக்கப்படுவதுபோல வேறு எவராலும்‌ ஒருக்காலும்‌ விளக்கப்‌ 
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பட்டதில்லை: 


மரத்தைப்‌ போல அழகிய கவிதை ஒன்றை 

மற்றொரு முறை நான்‌ பார்ப்பேன்‌ என்று நினைக்கவில்லை; 
முற்றிய கோடை காலத்தில்‌ ஒரு மரம்‌ அவளின்‌ தலைமுடியில்‌ 
சிறு பறவைகளின்‌ கூட்டை அணிந்து காணலாம்‌. 


மடிதனில்‌ பனிபடர்ந்த ஒரு மரமானது 
மழையுடன்‌ நெருங்கி உறவாடி வாழ்கிறது 
பசி நிறைந்த மரத்தின்‌ வாயானது பூமியின்‌ 
இனிப்போடும்‌ மார்பில்‌ அழுந்துகின்றது. 


நாள்‌ முழுவதும்‌ தேவனையே நோக்கிப்‌ பார்த்து 

இலை நிறைந்த தன்‌ கரங்களை உயர்த்தி ஜெபிக்றெது மரம்‌, 

என்னைப்‌ போன்ற முட்டாள்களினால்‌ இயற்றப்படுவதோ 
கவிதைகள்தான்‌ 

தேவன்‌ ஒருவர்‌ மாத்திரமே மரத்தைப்‌ படைக்க வல்லவர்‌." 


அவர்‌ மிக மேலான மனிதராவார்‌ 

மற்றவர்கள்‌ அளித்த பொருட்களைப்‌ பயன்படுத்தியே மனிதர்கள்‌ 
வானளாவிய கட்டிடங்களையும்‌, ஒலியை விட வேகமாய்‌ ஓடும்‌ 
விண்வெளி ஒடங்களையும்‌ செய்ய முடிந்துள்ளது. இருப்பினும்‌ மனிதர்கள்‌, 
இந்த உலகத்தைக்‌ கட்டி யெழுப்பும்‌ பணியில்‌ அரும்‌ சாதனை புரியவில்லை. 
நாம்‌ அறிந்துள்ளபடி இந்த அண்டத்தை வடிவமைக்க முடிந்தவர்‌ 
மனிதருக்கு மேலானவராகவே இருக்க வேண்டும்‌. படைக்கும்‌ 
தேவனானவர்‌ மனிதர்களை விட எல்லையற்ற வகையில்‌ மேலானவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌. 


அவர்‌ மாபெரும்‌ வல்லமை கொண்டுள்ளார்‌ 

காணப்படாக கரத்தின்‌ வல்லமையினால்‌ கனமான கோள்கள்‌ (நமது 
பூமி என்ற கோளானது 6,592, 000, 000, 000, 000, 000, 000 டன்கள்‌ எடையுள்ள 
தாகும்‌) தங்களது சுற்றுப்‌ பாதையில்‌ பற்றி வைக்கப்பட்டிருப்பதை ஒருவர்‌ 
படிக்கும்பொழுது, அவருக்கு வேதாகமமானது, தேவன்‌ சர்வ வல்லவர்‌ 
என்று எடுத்துரைக்கத்‌ தேவையில்லை. தேவனைப்‌ போன்று அவ்வளவு 
வல்லமையைத்‌ தெளிவாய்த்‌ தம்மிடம்‌ கொண்டுள்ள ஒருவரைப்‌ பற்றி 
கருத்துக்‌ கொள்வதென்பது மிகவும்‌ கடினமானதாகும்‌. 





அவர்‌ ஒழுங்கமைவு செய்பவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ 

இரவும்‌ பகலும்‌, கோடையும்‌ குளிரும்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ தோன்று 
வதையும்‌, முன்னுரைக்கக்‌ கூடிய துல்லியமான கிரகணங்களையும்‌ கவனிக்‌ 
கின்ற ஒருவர்‌, “நான்‌ தேவனைக்‌ கண்டிராவிட்டாலும்‌, அவர்‌ நோக்க 
மற்றவரல்ல என்பதை அறிவேன்‌; அவர்‌ ஓழுங்கமைவு மற்றும்‌ சட்டம்‌ 
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ஆகியவற்றின்‌ தேவன்‌ என்று அறிவேன்‌” என்று கூறுவது அவசியமாகின்றது. 


அவர்‌ ஒருவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ 

ஒழுங்கமைவான ஒரு வீட்டினூடே ஒருவர்‌ நடந்து செல்லுகையில்‌, 
அந்த வீட்டின்‌ காணப்படாத காப்பாளரைப்‌ பற்றிய சில விஷயங்களை 
அவர்‌ அறிவது மட்டுமின்றி, ஒருவர்‌ மற்றவருக்கெதிராகச்‌ செயல்படும்‌ இரு 
காப்பாளர்கள்‌ அவ்வீட்டிற்குள்‌ இருப்பதில்லை என்றும்‌ அவர்‌ அறிகன்றார்‌. 
வீட்டுக்‌ காப்பாளர்‌ ஒருவர்‌ எத்தனை உதவியாளர்களைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ 
என்பதை அவர்‌ அறியாதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ வீடு முழுவதிற்கும்‌ ஒரே 
சிந்தை மற்றும்‌ ஒரே இயக்கம்‌ இருப்பதற்கான ஆதாரத்தை அவர்‌ 
காண்கின்றார்‌. அது போலவே இயற்கையில்‌, சட்டங்கள்‌ மற்றும்‌ 
ஒழுங்கமைவுகள்‌ ஆகியவற்றின்‌ இசைவு என்பது, தேவன்‌ ஒருவரே மற்றும்‌ 
அவர்‌ ஒரே சிந்தையுள்ளவரே என்ற விவேக விளக்கலை உறுதிப்‌ 
படுத்துகின்றது. 


தேவன்‌ நல்லவராக இருக்கின்றார்‌ 

மனிதருடைய நிலைப்பாட்டிலிருந்து பார்க்கும்பொழுது, இயற்கையில்‌ 
உள்ள பாதகமான சில விஷயங்கள்‌ - சூறாவளிகள்‌, வியாதி, மற்றும்‌ மரணம்‌ 
போன்றவை - விளக்கப்பட முடியாதவைகளாக உள்ளன. இருப்பினும்‌, 
மகிழ்வற்ற விஷயங்களின்‌ எண்ணிக்கையை விட அதிகமான அளவிற்கு, 
யாரோ ஒருவர்‌ மனிதரின்‌ நலத்தைச்‌ சிந்தித்துக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ 
என்பதற்கு எண்ணற்ற சாட்சிகள்‌ உள்ளன. விதைப்பதற்கு விதையையும்‌, 
புசிப்பதற்கு ஆகாரத்தையும்‌, வானத்திலிருந்து மழையையும்‌, உணவினா 
லும்‌ மகிழ்ச்சியினாலும்‌ இருதயங்களை நிரப்புவதற்குச்‌ செழிப்புள்ள 
காலங்களையும்‌ அளிப்பதற்கு யாரோ ஒருவர்‌ போதிய அளவுக்கு 
நல்லவராக, போதிய அளவுக்கு இரக்கமுள்ளவராக இருக்க வேண்டும்‌. 
இப்படிப்பட்ட இரக்கம்‌ நிறைந்த அளிப்புகள்‌ பொல்லாத தேவனிடமிருந்து 
வரமுடியாதாகையால்‌, - தீமையின்‌ பிரச்சனைக்குப்‌ பதில்‌ அளிக்கப்படாத 
நிலையைப்‌ பற்றியிருப்பினும்‌ - ஒருவர்‌, தேவன்‌ நல்லவர்‌ என்று கூறும்‌ 
படியாகவே வலியுறுத்தப்படுகின்றார்‌. 


அவர்‌ அழகை விரும்புகின்றார்‌ 

நன்மைக்கான சாட்சியங்கள்‌ போலவே, தேவன்‌ அழகை விரும்பு 
வதற்கான சாட்சியங்கள்‌ இயற்கையில்‌ நிறைந்துள்ளன. அழகன்மைக்கான 
சில ஆதாரங்கள்‌ இயற்கையில்‌ இருப்பினும்‌ - அவைகளில்‌ சிலவற்றிற்கு 
காரணம்‌ கூறி விளக்க இயலாது - “தேவன்‌ அழகிய பொருட்களை விரும்பு 
கின்றார்‌!” என்று வியப்பதை ஒருவர்‌ தடை செய்யாத அளவுக்கு இயற்கை 
யின்‌ அழகானது மிக ஏராளமானதாக உள்ளது. ஒரு ரோஜா மலரானது 
வண்ணமும்‌, நறுமணமும்‌ இன்றி, சதுரமான வடிவத்தில்‌ உண்டாக்கப்‌ 
பட்டிருக்கலாமே. குயிலானது குரலற்றதாக உண்டாக்கப்பட்டிருக்கலாமே; 
கண்கள்‌ சிமிட்டுதலின்றியும்‌, உதடுகள்‌ புன்சிரிப்புகளின்றியும்‌ உண்டாக்கப்‌ 
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பட்டிருக்கலாமே. மீண்டும்‌, சில வினாக்கள்‌ விடையளிக்கப்பட 
முடியாதவைகளாய்‌ இருந்தாலும்‌, தேவன்‌ அழகினை மிகவும்‌ விரும்பு 
கின்றார்‌ என்று ஒருவர்‌ கூறுவதற்கு ஏராளமான சாட்சியங்கள்‌ அவரை 
வற்புறுத்துகின்றன. 


அவர்‌ ஒழுக்கமுள்ளவராக இருக்கின்றார்‌ 

மனிதருடைய உடலானது அதை உண்டாக்யெவர்‌ ஒருவரைக்‌ 
கொண்டிருக்க வேண்டியது போலவே, மனிதருடைய மனச்சாட்சியும்‌ 
அதை உண்டாக்கியவர்‌ ஒருவரைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. உயிரற்ற 
பொருள்‌ ஒன்று சரி மற்றும்‌ தவறு என்ற கருத்துணர்வை உண்டாக்கக்கூடும்‌ 
என்பது நம்பக்‌ கூடியதல்ல; அது போலவே, மனச்சாட்சியை உண்டாக்கிய 
தேவன்‌ சரி மற்றும்‌ தவறு என்ற கருத்துணர்வுடை யவராக இருக்க மாட்டார்‌ 
என்பதும்‌ நம்பக்‌ கூடியதல்ல. மறுபடியுமாக, நிரூபணமானது தெளிவாகவே 
இருக்கிறது: அழியக்கூடிய மனிதரால்‌ தேவன்‌ காணப்படாதவராய்‌ 
இருப்பினும்‌, மனிதர்‌ தம்மை உண்டாக்கியவர்‌ ஒரு ஒழுக்கமுள்ளவராக 
இருக்கின்றார்‌ என்பதை அறிகின்றார்‌. 


வெளிப்படுத்துதலினால்‌ தேவனை அறிதல்‌ 

இயற்கையின்‌ வெளிச்சத்தினால்‌ தேவனைப்பற்றிய பல சத்தியங்கள்‌ 
குனிப்பட்ட வகையில்‌ அறியப்படுத்தப்பட்டிருக்க, தேவனுக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வது எப்படி என்பது ஒரு மலைப்‌ பகுதியில்‌ எழுதப்பட்டிருக்கவு 
மில்லை அல்லது ஆகாயத்தில்‌ பளிச்சிடவும்‌ இல்லை. பிரத்தியேகமான 
வெளிப்படுத்துதல்‌ எதுவுமின்றியே மனிதரின்‌ தோற்றம்‌ பற்றி ஒருவர்‌ 
சிலவற்றை அறிந்து கொள்ள முடியும்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ மனிதரின்‌ கடமை 
யையோ அல்லது மனிதரின்‌ அடைவிடத்தையோ அவ்விதமாய்‌ அறிந்து 
கொள்ள முடியாது. மனிதரின்‌ மதரீதியான வழி மனிதருக்குள்ளாகவே 
இருப்பதில்லை. 

இயற்கையானது மனிதரின்‌ தேவைகளை முன்னாக தெளிவாகக்‌ 
கண்டது, மற்றும்‌ அவர்களின்‌ திருப்திக்குத்‌ தேவையான அளிப்புகள்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டன. நுரையீரல்களுக்குக்‌ காற்றும்‌, வயிறுகளுக்கு உணவும்‌, 
மற்றும்‌ தனிமைக்கு மனைவியரும்‌ அளிக்கப்பட்டனர்‌. இவ்வளவு 
இரக்கமுள்ள இயற்கையானது மனிதரின்‌ மதரீதியான தேவைகளை 
நிறைவேற்றாமல்‌ விட்டுவிடாது. சொல்லப்போனால்‌ மனிதரின்‌ மாபெரும்‌ 
தேவைகளுக்கான திருப்தியானது கிடைக்காதிருந்தால்‌ ஆச்சரியப்படு 
மளவுக்கு இயற்கையானது மனித இனத்திற்கு அதிகமான செயல்களைச்‌ 
செய்துள்ளது. 

எவரொவரும்‌ எதிர்பார்க்கின்றபடி யே, தேவன்‌ தம்மை ஒரு பிரத்தியே 
கமான வழிமுறையில்‌ மனிகருக்கு வெளிப்படுத்தியுள்ளார்‌ என்பதை நம்பக்‌ 
கூடிய வரலாறு உறுதிப்படுத்துகன்றது. இது முதலாவதாக வாய்மொழி 
வழியாகவும்‌, பிறகு கனவுகள்‌ மற்றும்‌ தரிசனங்கள்‌ மூலமாகவும்‌, பின்பு 
கற்பலகையில்‌ எழுதப்பட்ட கட்டளைகள்‌ மூலமாகவும்‌, பின்பு புத்தகங்‌ 














43 


களில்‌ எழுதப்பட்ட கட்டளைகள்‌ மூலமாகவும்‌ ஏற்பட்டது. மனிதர்‌ 
தாமாகவே அறிந்து கொண்டிருக்க முடியாதவைகளைக்‌ தேவன்‌ மனிதருக்‌ 
குப்‌ படிப்படியாக அறியச்‌ செய்தார்‌. கடைசியாக, தேவனுடைய முன்‌ 
கண்ணோட்டம்‌, நற்தன்மை, வல்லமை மற்றும்‌ அன்பு ஆகியவை அவர்‌ 
தம்மையே ஒரு மனிதப்‌ பிறவியாக ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டதில்‌ காட்சிப்‌ 
படுத்தப்பட்டன. அவர்‌ இம்மானுவேல்‌ “தேவன்‌ நம்மோடிருக்கிறார்‌” 
என்று ஆவதற்குச்‌ சித்தமானார்‌. மற்றும்‌ அவர்‌ தம்மையே ஒரு 6௦ '௪1, ஒரு 
மீட்பர்‌ ஆவதற்கு, நமது குறைவுகளுக்கு ஒரு நிறைவளிக்க நம்‌ எல்லாருக்‌ 
காகவும்‌ அவர்‌ மரிக்கச்‌ சித்தமானார்‌. அவர்‌ உயிர்த்தெழுதலும்‌ 
ஜீவனுமானார்‌ - பரிபூரண ஜீவன்‌ ஆனார்‌ - என்று வாசிக்கையில்‌ நாம்‌ 
எவ்வளவு அகம்‌ மகிழ்கின்றோம்‌! 


முடிவுரை 

மனிதரின்‌ தோற்றம்‌, கடமை, மற்றும்‌ மகிமையின்‌ நம்பிக்கை 
ஆகியவற்றை வெளிப்படுத்தியுள்ளவரை நோக்கி சாதாரண மனித 
இருதயங்கள்‌ இமழுக்கப்படுகின்றன. சிலுவைக்‌ காட்சியினால்‌ அவர்கள்‌ 
பற்றிப்‌ பிடிக்கப்பட்டு, உயிர்த்தெழுதலின்‌ மகத்துவத்தால்‌ உயர்த்தப்‌ 
படுகின்றனர்‌. இயற்கையில்‌ உள்ள நல்ல மற்றும்‌ அழகு நிறைந்த 
கொடைகள்‌ யாவும்‌ மேன்மையான ஈ2ய2 அன்பின்‌ மாபெரும்‌ வடிவத்தால்‌ 
உடுத்துவிக்கப்படுகின்றன. இது நித்திய ஜீவனாக உள்ளது: உண்மையான 
ஓரே தேவனையும்‌ அவர்‌ அனுப்பியுள்ள இயேசு கிறிஸ்துவையும்‌ அறிதல்‌. 
இவரே நாம்‌ ஆராதிக்கின்ற தேவனாக இருக்கின்றார்‌. 





குறிப்பு 
‘Joyce Kilmer, TREES & Other Poems (Garden City, N. Y.: Doubleday & Co., 1914), 19. 


Ad 


விடையளிக்கப்பாாத 
வினாக்கள்‌ 


மனிதர்‌ தம்‌ சந்தையைப்‌ பயன்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ 
இருக்கின்றார்‌ என்பதை அறிய முடிகின்றது. இருப்பினும்‌ பூமிக்கு 
அப்பாலிருந்து கொடுக்கப்பட்ட தகவல்‌ இல்லாத நிலையில்‌ மனிதர்‌ தம்‌ 
முக்கியமான சில வினாக்களுக்கு விடையளிக்கக்‌ கைவிடப்பட்ட 


நிலையிலேயே இருக்கின்றார்‌. 


1. அண்டத்தின்‌ தோற்றம்‌ 

உதவியற்ற மனிதன்‌, இந்த அண்டம்‌ எப்படி உண்டானதென்று அறிய 
முடியாது. இந்த அண்டமானது ஒரு வகைக்‌ கூழ்மத்திலிருந்து 
பெறப்பட்டதென்றும்‌, இறகுள்ள ஒரு முட்டை யிலிருந்து இந்த பூமியானது 
பொரித்து வெளிவந்தது என்றும்‌ மோசேயின்‌ எகிப்தியப்‌ பேராசிரியர்கள்‌ 
போதித்தனர்‌. பொருளே அண்டத்தின்‌ ஆதார மூலம்‌ என்று அரிஸ்டாட்டில்‌ 
கற்பித்தார்‌, பழம்பெரும்‌ கிரேக்கத்‌ தத்துவ ஞானியான ஜெனோ என்பவர்‌, 
“அணுக்களின்‌ எதிர்பாராப்‌ பெரிந்திரளினால்‌” இப்பூமி விளைந்தது என்று 
கூறினார்‌. 1796ல்‌ பியரி லேப்லஸ்‌ என்பவர்‌, சுருள்‌ வளையமான 
நெபுலாவானது படிப்படியாகத்‌ திட வடிவம்‌ பெற்றுக்‌ கோள்களாயிற்று 
என்று முடிவு செய்தார்‌. 1900த்தில்‌, 1. ௩. மெளல்ட்டனும்‌ மற்றும்‌ 1. 6. 
சேம்பர்லின்னும்‌, சூரியனிலிருந்து வெளியேறிய பறக்கும்‌ பொருளானது 
படிப்படியாகக்‌ குளிர்ந்து, கடினமாகி கோள்களாயிற்று என்று உறுதியாய்க்‌ 
கூறினார்‌. 1960ல்‌, இந்த அண்ட மானது நீர்‌ வளியில்‌ (ஹைட்ரஜனில்‌) 
இருந்து பரிணாமம்‌ அடைந்தது என்று உறுதியமாய்க்‌ கூறப்பட்டது. 

அண்டத்தின்‌ தோற்றம்‌ பற்றிய வெற்று யூகங்கள்‌ யாவும்‌ பொருளின்‌ 
சாத்தியக்‌ கூறுள்ள வளர்ச்சியைப்‌ பற்றி மட்டுமே விவாதித்தனவேயொழிய, 
பொருள்‌ எப்படி வந்தது என்று அவை கூறவில்லை என்பது கவனிக்கத்தக்கது 
ஆகும்‌. பொருளானது கூழ்மமோ, இறகுள்ள முட்டையே, சுருள்‌ வளைய 
நெபுலாவோ, அணுக்களோ, சூரியனிலிருந்து வந்த சிதைபாடுகளோ, 
அல்லது நீர்வளியோ, எது அப்பொருளுக்குக்‌ காரணமாயிற்று என்பதை 
எவரும்‌ விளக்கப்படுத்தியதில்லை. பல வாயுக்களின்‌ “தொடக்க வெளியில்‌” 
பொருள்‌ இருந்ததாகக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ யூகிக்கின்றனா்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌, 
வாயுக்களின்‌ தோற்றம்‌ பற்றி விளக்கப்படுத்துவதில்லை. இங்கு வாயுக்கள்‌ 
இருந்த பின்பு என்ன நடந்ததென்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றனரோ, 
அதையே அவர்கள்‌ யூகிக்கின்றனர்‌. “உண்மையில்‌ ஏதோ சில முன்னதாகவே 
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இருந்திருக்க வேண்டும்‌” என்ற வகையில்‌ நீர்வளியை அவர்கள்‌ தொடக்க 
கால வாயுவாக அடையாளம்‌ காண்கின்றனர்‌. ஆனால்‌ முன்னதாகவே 
இருந்த அந்த சில பொருள்‌ என்பது என்ன, மற்றும்‌ அது எப்படி 
இருக்கலாயிற்று, என்பதை விஞ்ஞானிகள்‌ அறிவதில்லை. அண்டத்தின்‌ 
தோற்றம்‌ பற்றி கல்வியாளர்கள்‌ கூறுவதை வாசித்த பின்பு ஒருவர்‌, தாம்‌ 
தொடக்க நிலையில்‌ இருந்ததை விட தீர்வுக்கு அருகாக வருவதில்லை. 

சாக்குப்‌ போக்குக்‌ கூறுகின்ற, வேண்டுகோள்‌ விடுக்கின்ற மனிதரின்‌ 
எல்லைக்குட்பட்ட மதிநுட்பமானது, பிரச்சனையைத்‌ தீர்ப்பதற்கு வெறும்‌ 
மனித மூல ஆதாரங்களை மட்டுமே மனிதருடைய இயலாமைக்கு 
அளித்துள்ளது. மனிதன்‌, இந்த அண்டமானது எப்படி வந்தது என்று, தான்‌ 
அறியவில்லை என்பதை ஓத்துக்‌ கொள்ள வேண்டியதாக உள்ளது. பூமியைத்‌ 
தவிர வேறெங்கிருந்தாவது தகவல்‌ வரவில்லையென்றால்‌, அறிவதற்கான 
நம்பிக்கை எதுவும்‌ அவனுக்கு இல்லை. 


11. மனிதனின்‌ தோற்றம்‌ 

உதவியற்ற மனிதன்‌, தான்‌ எப்படி இருக்கக்‌ தொடங்கினோம்‌ 
என்பதை அறிய முடியாது என்பது உறுதி. “மனித குலம்‌ யாவற்றுக்கும்‌ 
தந்தையாக” இருந்தது ஒரு “அழகற்ற மிகப்‌ பழமையான எலி”யாகும்‌ என்று 
இருபதாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ கூறப்பட்டது. அந்த எலியின்‌ முன்னோர்‌ 
“அரிதாக உயிர்‌ வாழும்‌ ஜெல்லி” எனப்பட்டது, ஆனால்‌ அந்த ஜெல்லியின்‌ 
தோற்றமானது கூறாமல்‌ விடப்பட்டது. அந்த ஜெல்லியானது ஒருவேளை 
“தோற்றக்‌ காலக்‌ குட்டைகளின்‌ கரிம மூலக்‌ கூறுகளின்‌ சூப்பில்‌” இருந்து 
பெறப்பட்டிருந்தால்‌, மற்றும்‌ அந்த சூப்புகள்‌ உயிர்த்‌ துடிப்பற்ற வேதிப்‌ 
பொருட்களில்‌ இருந்தும்‌, மற்றும்‌ அந்த வேதிப்‌ பொருட்கள்‌ நீர்வளி என்ற 
வாயுவில்‌ இருந்தும்‌ பெறப்பட்டிருந்தால்‌, இன்னமும்‌ மனிதன்‌ 
தோன்றியதைப்‌ பற்றிய வினாவானது விடையளிக்கப்படாமலேயே 
உள்ளது. மனிதனை நீர்வளியாகக்‌ குறைத்தது என்பது நீர்வளி தோன்றியதை 
விளக்கப்படுத்துவதில்லை, மற்றும்‌ மனிதன்‌ தோன்றியதைப்‌ பற்றிய 
வினாவானது அண்டம்‌ தோன்றியதைப்‌ பற்றிய வினாவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமாய்‌ விடையளிக்கப்படவில்லை. 








111. ஒழுக்கம்‌ 

உதவியற்ற மனிதன்‌, ஒழுக்கங்களின்‌ மிகச்‌ சிறந்த அமைப்பை அறிய 
முடியாது என்பது உறுதியாகும்‌. சரியானது மற்றும்‌ தவறானது பற்றிய சில 
உண்மைகளை மனிதன்‌ இயற்கையினாலேயே அறிகின்றான்‌; ஆனால்‌ 
அப்படிப்பட்ட அறிவானது மாறுபடக்‌ கூடியதாகவும்‌, போதுமற்றதாகவும்‌ 
உள்ளது. உண்மையான ஒழுக்கத்திற்கான ஒரு அமைப்பை மனிதன்‌ கட்டி 
எழுப்ப இயலாமைதான்‌, தேவன்‌ ஒழுக்கங்களின்‌ அறிவுறுத்தலைக்‌ 
கொடுத்திருக்கலாம்‌ என்று கிரேக்கத்‌ தத்துவ ஞானிகளான சாக்ரட்டீஸை 
யும்‌ பிளேட்டோவையும்‌ நம்பிக்கை கொள்ள வைத்தது. 
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மனிதன்‌ தன்னுடைய சுய காரண அறிவின்‌ வெளிச்சத்தினால்‌ மட்டும்‌ 
வழிநடத்தப்படும்பொழுது, அவனுடைய (ஒழுக்கக்‌) குறையீடானது 
எப்பொழுதும்‌ சுய நலமுள்ளதாகவும்‌ சுயத்தையே அழித்துக்‌ கொள்ளுவ 
தாகவுமே உள்ளது. பெரும்பாலான மக்கள்‌ மத்தியில்‌ பழி வாங்குதலும்‌, 
எதிரிகளை அழித்தலும்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுகின்றது. பரிவிரக்கம்‌ 
என்பது ஒரு பலவீனமாகக்‌ கருதப்படுகின்றது. தவறுகள்‌ இன்னமும்‌ 
சிலவேளைகளில்‌ நேர்மையான ஒழுக்க நெறியாகக்‌ கருதப்படுகின்றன. 
திருட்டும்‌ ஏமாற்றும்‌ உள்ளாக அங்கீகரிக்கப்பட்டு, சிலவேளைகளில்‌ 
வெளிப்படையாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படுகின்றன. குடிபோதை என்பது 
எப்பொழுதுமே வெட்கக்கேடானதாகக்‌ கருதப்படுவதில்லை, மற்றும்‌ 
வேசித்தனம்‌ என்பது உள்ளாக அனுமதிக்கப்பட்டு மற்றும்‌ வெளிப்‌ 
படையாக கண்டுகொள்ளப்படாமல்‌ விடப்படுகின்றது. திருமண 
வாக்குறுதிகள்‌ மீறப்படக்‌ கூடாதவை என்று கருதப்படுவதில்லை. சிலருக்கு, 
குற்கொலை என்பது ஒழுக்க நெறியாகவும்‌ மற்றும்‌ ஆசீர்வாதமாகவும்‌ 
கருதப்படுகின்றது. கருக்கலைப்பும்‌ குழந்தைக்‌ கொடுமையும்‌ அனுமதிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. சிலர்‌ மத்தியில்‌, சவஅடக்கங்கள்‌ சல்லாப விழாக்களாக 
மாற்றப்பட்டுள்ளன. மக்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கின்றபடி, வாழ 
வேண்டிய முறைப்படி வாழ்வதில்லை, ஆனால்‌ பூமியின்‌ வெளியில்‌ இருந்து 
வரும்‌ தகவல்‌ இன்றி, மிகச்‌ சிறந்த ஒழுக்கத்‌ தரத்தைப்‌ பற்றி வினாவானது 
விடையளிக்கப்படாமலேயே உள்ளது. 





IV. வாழ்வின்‌ இலக்கு 

உதவியற்ற மனிதன்‌, வாழ்வின்‌ இலக்கை அறிய முடியாது என்பது 
உறுதியாகும்‌. வாழ்வின்‌ முக்கிய நோக்கத்திற்காக மிக உயர்ந்த நன்மையை 
நாடுதல்‌ என்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு எந்தப்‌ பிரச்சனையும்‌ அதிக 
கவனத்தைப்‌ பெற்றிருப்பதில்லை. பழங்காலத்தவர்‌ மத்தியில்‌, மனிதன்‌ 
இருப்பதற்குச்‌ சுமார்‌ முந்நூறு காரணங்கள்‌ வடிவமைக்கப்பட்டிருந்தன. 
தேடுதலானது இன்னமும்‌ அதிகமாய்‌ ஆராயப்பட்டு வருகின்றது. 
வெளியிலிருந்து எந்த உதவியுமின்றி, மனிதன்‌ இங்கு இருப்பது ஏன்‌ 
என்பதைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அவன்‌ ஒரு வினாக்குறியுடனேயே 
எப்பொழுதும்‌ வாழ வேண்டும்‌ என்பதாகத்‌ தோன்றுகின்றது. 


Vv. தேவனுடன்‌ உறவு 

உதவியற்ற மனிதன்‌ தேவனை ஆராதிப்பது எப்படி என்று அறிந்து 
கொள்ள முடியாது. அவன்‌, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதை உதவியின்றி 
அறிய முடியும்‌, ஆனால்‌ தேவனை ஆராதிப்பதிலும்‌, அவரை சேவிப்பதிலும்‌ 
அவன்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ விரும்புகின்றார்‌ என்பதை 
அவனால்‌ அறிய முடியாது. தேவனை ஆராதிக்க மனிதன்‌ மேற்‌ கொள்ளும்‌ 
முயற்சிகள்‌ பரிதாபத்திற்குரியவைகளாய்‌ உள்ளன. வெளியிலிருந்து உதவி 
வராத நிலையில்‌, தேவனைப்‌ பல கடவுள்களாக்கி நாசப்படுத்தும்‌ 
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மனவிருப்பத்தை மனிதன்‌ கொண்டுள்ளான்‌. இந்தியாவில்‌ பல இலட்சக்‌ 
கணக்கான கடவுள்கள்‌ உள்ளன. வழிகாட்டுதல்‌ அற்ற நிலையில்‌, மனிதன்‌ 
எல்லாப்‌ பொருட்களையும்‌ உயிர்த்துடிப்புள்ளதாகவும்‌ மற்றும்‌ தனக்குரிய 
குனிப்பட்டதாகவும்‌ எண்ணும்‌ போக்கைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌. பாறைகளும்‌, 
மரங்களும்‌, மேகங்களும்‌ ஆத்துமாவைக்‌ கொண்டுள்ளதாக அவன்‌ 
நினைக்கின்றான்‌. அவன்‌ உயிர்‌ வாழும்‌ அல்லது இறந்து போன மற்ற 
மனிதர்களை வழிபடத்‌ தொடங்குகின்றான்‌. தெய்வீக அறிவுறுத்துதல்‌ 
இல்லாத வேளையில்‌, மனிதன்‌ வேசித்தனத்தை ஆலய வழிபாட்டின்‌ ஒரு 
அங்கமாக்குகின்றான்‌. கோபமான கடவுள்களைப்‌ பிரியப்படுத்தும்‌ 
முயற்சியில்‌ அவன்‌ நரபலிகளைக்‌ கொடுப்பவன்‌ என்று அறியப்‌ 
பட்டுள்ளான்‌. மனிதன்‌ அவனுடைய ஆதார மூலங்களுக்கு விட்டுவிடப்‌ 
படுகையில்‌, தேவனை எவ்விதம்‌ ஆராதித்து சேவிப்பது என்ற வினவானது 
விடையளிக்கப்படாமலேயே உள்ளது. 


41. அழியாமை 
உதவியற்ற மனிதன்‌ அழியாமை பற்றிய உறுதிப்பாடு கொண்டிருக்க 
முடியாது என்பது உறுதியாகும்‌. சாதாரணமான எல்லா மனிதர்களும்‌ 
என்றென்றும்‌ வாழ்வதை நம்புகின்றனர்‌, ஆனால்‌ வெளியிலிருந்து எவ்வித 
உதவியுமின்றி, எவரொருவரும்‌, மறுவாழ்வின்‌ உண்மை நிலைக்கான எந்தச்‌ 
சான்றிதழும்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. யோபு. 14:14ல்‌ விடையில்லாத ஒரு 
வினாவை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌: “மனுஷன்‌ செத்தபின்‌ பிழைப்பானோ?” 


VIL வினாக்கள்‌ 

மனிதனின்‌ முக்கியமான வினாக்கள்‌, அண்டத்தின்‌ தோற்றம்‌, 
மனிதனின்‌ தோற்றம்‌, மனிதனின்‌ ஒழுக்கம்‌, வாழ்வின்‌ இலக்கு, தேவனுடன்‌ 
மனிதனின்‌ உறவு மற்றும்‌ அழியாமை ஆகியவை பற்றியதாக உள்ளது. இந்த 
வினாக்களுக்கான விடைகள்‌ மனித அறிவிலிருந்து வருவதில்லை. 
உதவியற்ற மனிதன்‌, வாழ்வின்‌ அர்த்தத்திற்கான நாட்டத்தில்‌ உதவியற்றே 
இருக்கின்றான்‌. “... மனுஷனுடைய வழி அவனாலே ஆறெதல்லவென்றும்‌ 
தன்‌ நடைகளை நடத்துவது நடக்றெவனாலே ஆதிறதல்லவென்றும்‌ ...” 
எரேமியா 10:23 உறுதிப்படுத்துகன்றது. வேதாகமத்தின்‌ இந்தக்‌ கூற்றைப்‌ 
பொய்யாக்குவதற்குப்‌ பல இலட்சக்‌ கணக்கான மக்கள்‌ முயற்சி செய்துள்ள 





னர்‌, ஆனால்‌ அதன்‌ சரியான தன்மைக்கு அவர்கள்‌ எடுத்துக்காட்டு 
களாகவே ஆயினர்‌. வாழ்வின்‌ முக்கியமான வினாக்களைக்‌ கையாளுவதில்‌ 
மனிதனின்‌ இயலாமையைப்‌ பற்றி எழுதியுள்ள உலகத்தின்‌ மிக நுண்ணிய 
சிந்தையுடையோர்களில்‌ சாக்ரட்டீஸ்‌, பிளேட்டோ, சிசரோ, டெமாக்‌ 
ரெட்டீஸ்‌ மற்றும்‌ ஜான்‌ லாக்‌ ஆகியோரும்‌ அடங்குவர்‌. 

மனிகனுடைய இயலாமை என்பது மறுக்க முடியாததாக உள்ளதால்‌, 
மனிதனுடைய சரீரத்‌ தேவைகளைத்‌ திருப்தி செய்ய வானத்திலிருந்து 
மழையையும்‌ செழிப்புள்ள காலங்களையும்‌ அனுப்புகின்ற தேவன்‌, 
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மனிதனுடைய மனரீதியான, ஒழுக்கம்‌ சார்ந்த மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய 
தேவைகளில்‌ அவனைக்‌ கைவிடப்பட்டவனாக விட்டுவிடமாட்டார்‌ என்று 
விவேக விளக்கல்‌ கூறுகின்றது. ஆகவே, தேவன்‌ வெளியிலிருந்து இடை 
மறித்து, தம்முடைய மிக மேன்மையான படைப்புக்குத்‌ தேவையான 
தகவல்களை மிகவும்‌ வலிவாகத்‌ தருகின்றார்‌ என்று யூகம்‌ செய்வது 
அறிவிற்கு ஏற்புடையதாகவே உள்ளது. வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவ 
தென்றால்‌, இயற்கைக்கு மேலான ஏவப்பட்ட வெளிப்படுத்துதலானது 
மனிதனுடைய கால்களுக்குத்‌ தீபமாகவும்‌ அவனுடைய பாதைக்கு 
வெளிச்சமாகவும்‌ இந்த உலகத்தில்‌ வருகை தர வேண்டும்‌ என்ற கருத்தானது 
ஏற்புடையதாக உள்ளது. 


VIL. விடைகள்‌ 

மனிதன்‌ தனக்குத்தானே கொடுத்துக்கொள்ள இயலாதவற்றை 
உபகாரியாக உள்ள சிருஷ்டிகர்‌ கொடுத்துள்ளார்‌ என்பதை வேதாகம 
ஆய்வானது செயல்‌ விளக்கப்படுத்துகின்றது. சாதாரண மனிதன்‌ ஒரு 
விலங்கைக்‌ காட்டிலும்‌ எவ்வளவோ மேலானவனாக இருக்கின்றான்‌, 
அவன்‌ உணவினால்‌ மட்டும்‌ வாழ்வதில்லை. சரீரத்திற்கரியவைகள்‌ அவனு 
டைய மிகப்‌ பெரும்‌ தேவைகள்‌ அல்ல; வேதாகமமானது அவனுடைய 
மிகப்‌ பெரும்‌ தேவையை நோக்கி அவனை இயக்குகின்றது. மனித 
உடலுக்கு பிராணவாயு (ஆக்ஸிஜன்‌) தேவைப்படுவது போலவே, மனிதனு 
டைய ஆவிக்கு வேதாகமம்‌ தேவைப்படுகின்றது. ஜீவனுக்கும்‌ தேவ 
பக்திக்கும்‌ வேண்டிய யாவற்றையும்‌ வேதாகமம்‌ தருகின்றது. 
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தவன்‌ அற்புதங்களைச்‌ 
செய்துள்ளாரா? 


வேதாகமத்தின்படி, தேவன்‌ மனித வரலாற்றின்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட 
காலங்களில்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்துள்ளார்‌. நாம்‌ திட்டவட்டமான 
கேள்வியான, “கிறிஸ்தவத்தின்‌ அற்புதங்கள்‌ நடைபெற்றனவா?” என்பதை 
ஆலோசித்துப்‌ பார்ப்போம்‌. இந்தக்‌ கேள்வியைக்‌ கருதுகையில்‌, டேவிட்‌ 
ஹியூம்‌ என்பவர்‌, அற்புதங்களின்‌ சாட்சியத்திவுடைய நம்பகத்தன்மைக்கு 
எதிராகத்‌ தன்னுடைய சொந்த அனுபவங்களைக்‌ தான்‌ எடை போட 
வேண்டும்‌ என்று முடிவு செய்தார்‌. 


ஒரு தவறு இருக்க முடியுமா? 
சாட்சியத்தில்‌ ஒரு தவறோ அல்லது ஒரு வஞ்சனையோ இருக்க 
முடியுமா? அற்புதத்தின்‌ மீதான நம்பிக்கையானது சாட்சியத்தை மறுத்தலை 
விடச்‌ சுலபமானதாக உள்ளதா? சில விஷயங்களில்‌, “நிலைநாட்டப்‌ 





பிரயாசப்படுகின்ற உண்மையைக்‌ காட்டிலும்‌ தவறானது அதிகம்‌ 
அற்புதமுள்ளதாக இருக்கும்‌” என்பது எட்வின்‌ A. பர்ட்‌ அவர்களினுடைய 
கூற்றின்படி யானதாகும்‌. 

மிகவும்‌ அதிகமாக நம்பிக்கையற்றுப்‌ போவதென்பது எல்லாவற்றையும்‌ 
நம்புவதைப்‌ போலவே அறிவிற்கு ஏற்பில்லாததாகவே உள்ளது. 
சுயாதனமான பல சாட்சிகள்‌, தவறான முன்‌ எண்ணமின்றி, ஆழ்ந்த 
சிந்தனையும்‌ நேர்மையும்‌ கொண்டிருந்தால்‌, மற்றும்‌ அந்த நிகழ்ச்சியானது 
நன்கு அறியப்பட்ட இடத்தில்‌ நடந்திருந்தால்‌, இவைகள்‌ நம்பகத்‌ 
தன்மையின்‌ சட்டங்களாக ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படும்‌. 


இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலைப்‌ பற்றிச்‌ 
சிந்தியுங்கள்‌ 

காயப்பட்ட இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ மீண்டும்‌ வாழ்ந்ததென்றால்‌, 
அப்போது நமது உயிர்த்தெழுதலில்‌ நிச்சயமிருக்கிறது மற்றும்‌ 
வேதாகமத்தின்‌ பிற அற்புதங்கள்‌ யாவையும்‌ நம்புவதற்குச்‌ சுலபமாகி விடும்‌. 
இயேசுவின்‌ சரீரம்‌ உயிர்ப்பிக்கப்படவில்லையென்றால்‌, நமது நம்பிக்கை 
வீணானதா௫ விடும்‌, மற்ற எந்த அற்புதமும்‌ கவனிக்கத்‌ தகுதியற்றதாகி 
விடும்‌. ஆதலால்‌ கிறிஸ்தவமானது இந்த ஒரு அற்புதத்திலேயே நிலை 
நிற்பதாகவோ அல்லது அழிவதாகவோ உள்ளது. 


20 


உயிர்த்தெழுதலின்‌ சாட்சியத்தைப்‌ பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? 
ஐந்நூறுக்கு மேற்பட்ட மக்கள்‌ சாட்சியளித்தனர்‌, அவர்கள்‌ உயிர்த்தெழுந்த 
கிறிஸ்துவைக்‌ தங்கள்‌ சொந்தக்‌ கண்களால்‌ கண்டி ருந்தனர்‌ (1 கொரி. 15:69. 
சுவிசேஷங்கள்‌ முரண்பட்டவைகளாயில்லையென்றாலும்‌, எழுதிய 
விதத்தில்‌ சுயாதனத்தை உரிமைகோருமளவுக்கு மாறுபட்டுள்ளன, 
அவைகள்‌ ஏமாற்றுவதற்காகச்‌ செய்யப்பட்ட கூட்டு சதியல்ல. தெளிவான, 
கருத்துள்ள மனிதர்கள்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ வரவிருந்ததை நம்பவில்லை. 
அதைப்‌ பற்றி முதன்முதலில்‌ கேள்விப்பட்ட பொழுது அவர்கள்‌ அதைக்‌ 
கூட நம்பவில்லை. உயிர்த்தெழுந்த கிறிஸ்துவை சிலர்‌ கண்டு தொட்டுப்‌ 
பார்த்த பிறகும்‌ கூட, அவர்களுடைய “... அவிசுவாசத்தைக்‌ குறித்தும்‌, 
அவர்களுடைய இருதய கடினத்தைக்‌ குறித்தும்‌ அவர்களைக்‌ கடிந்து 
கொண்டார்‌” (மாற்‌. 16:14). இந்த மனிதர்கள்‌ ஹியூம்‌ என்பவரைப்‌ 
போலவே உயிர்த்தெழுதல்‌ என்ற கருத்தைக்‌ குறித்துத்‌ தப்பெண்ணம்‌ 
கொண்டிருந்தனர்‌; அவர்கள்‌ இணங்க வைக்கப்பட வேண்டியவர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌. பிற்பாடு, தங்களின்‌ நித்திய நலனானது உயிர்த்தெழுதலைச்‌ 
சார்ந்திருந்தது என்பதை உணர்ந்து அறிந்த பிறகு, கிறிஸ்து கல்லறை 
யிலிருந்து வந்த பிறகு தாங்கள்‌ அவருடன்‌ உணவருந்தியிருந்ததைக்‌ 
குறித்துத்‌ தங்கள்‌ வாழ்வைக்‌ கொண்டு சாட்சி கொடுக்கச்‌ சித்தமாயினர்‌. 

“நேர்மை” என்ற வார்த்தை மட்டுமே இத்தகைய நடக்கையை 








விவரிக்கப்‌ பயன்படக்கூடும்‌. நவீன பட்டறிவியவாதி எவரும்‌ செய்ய 
முடிந்தது போலவே அவர்கள்‌ மிக நுணுக்கமாக ஆய்வு செய்தனர்‌. அவர்கள்‌ 
பட்டறிவிய முறையையே பின்பற்றினர்‌: கல்லறையின்‌ உட்பகுதியானது 
சவ அடக்கத்திற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட சீலைக்‌ துணி மற்றும்‌ தலையைச்‌ 
சுற்றியிருந்த துணி ஆகியவற்றுடன்‌ பரிசீலனை செய்யப்பட்டது. 
சாட்சிகளிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்கப்பட்டது. ஜீவ வசனத்தை அவர்கள்‌ 
தங்களின்‌ சொந்தக்‌ கைகளினாலேயே கையாண்டனர்‌! 


பொய்யான அற்புதங்களுடன்‌ ஒப்பிட முடியாது 

பொய்‌ மதங்களின்‌ அற்புதங்கள்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ மிக மேன்மையான 
(இந்த) அற்புதத்துடன்‌ ஒப்பிடப்பட முடியாதவைகளாகும்‌. உயிர்த்‌ 
தெழுதலுக்கான ஆதாரங்கள்‌, இஸ்லாம்‌ அல்லது புத்த மதத்தின்‌ எந்த 
அற்புதத்தை விடவும்‌ மிகவும்‌ மேலானதாக உள்ளன. உறுதியான, 
உண்மையான மற்றும்‌ சட்டபூர்வமான ஆதாரத்தில்‌ நமது கர்த்தருடைய 
உயிர்த்தெழுதலானது சரித்திர வரலாற்று நிகழ்ச்சிகளில்‌ மிகச்‌ சிறந்த 
வகையில்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டதாக உள்ளது. 
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தவனும்‌ விஞ்ஞானமும்‌ 
ஒத்தும்‌ போகின்றதா? 


ஹார்வர்டு பல்கலைக்‌ கழகத்தின்‌ பேராசிரியர்‌ பெஞ்சமின்‌ பயர்ஸின்‌ 
கூற்றுப்படி, “விஞ்ஞானமும்‌ மதமும்‌ பிறந்தது ஒரே வீடு ஆகும்‌, மற்றும்‌ 
அந்த வீடு தனக்கெதிராகத்‌ தானே பிரிக்கப்பட்டிருப்பதில்லை. 
அவர்களுக்டையே ஒரு போராட்டம்‌ இருக்கின்றது, மற்றும்‌ இருக்கும்‌ 
என்பது போலத்‌ தோன்றுகின்றது; ஆனால்‌ அது மனிதரிடத்தில்‌ 
தோன்றியதாக, நமது அறிவுக்‌ குறைப்பாட்டிலிருந்து உதித்ததாக உள்ள 
தேயன்றி, அதனுடைய மாபெரும்‌ தன்மையிலிருந்து தோன்றியதல்ல” 
என்று கூறினார்‌. உண்மையான மதம்‌ மற்றும்‌ உண்மையான விஞ்ஞானம்‌ 
ஆகியவற்றிற்கிடையே மோதல்‌ என்பது, இணை கோடுகள்‌ சந்தித்துக்‌ 
கொள்வது என்பது போலவே சாத்தியமற்றதாக உள்ளது. சத்தியமானது 
குனக்குத்தானே முரண்படுவதில்லை. தேவன்‌ சத்தியமாய்‌ இருக்கின்றார்‌ 
(யோவா. 14:6), தேவனே முகல்‌ விஞ்ஞானியாய்‌ இருக்கின்றார்‌, மற்றும்‌ 
தேவன்‌ “விசுவாசத்தைக்‌ துவக்குகிறவரும்‌ முடிக்றெவருமாய்‌ இருக்கிறார்‌” 
(எபி. 12:2). 

பிலேயாமின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தில்‌ உள்ளது போல, இயற்கை யாவற்றிலும்‌ 
வலிந்து திணிக்கப்படாத மற்றும்‌ கட்டுப்படுத்த முடியாத ஒரு வியப்புக்‌ 
கூற்று உள்ளது: “தேவன்‌ என்னென்ன செய்தார்‌ என்று கொஞ்சக்‌ 
காலத்திலே ... சொல்லப்படும்‌” (எண்‌ 23:23ஆ). இஸ்ரவேலின்‌ கவிஞர்‌ 
சங்கீதம்‌ 97:6ல்‌, வானங்கள்‌ அவைகளின்‌ சிருஷ்டிகரின்‌ மகிமையை 








அறிவிக்கின்றன, அப்போது “பகலுக்குப்‌ பகல்‌ வார்த்தைகளைப்‌ 
பொழிகிறது” என்று பாடினார்‌. மனித விஞ்ஞானிகளின்‌ சாதனைகள்‌ 
திகைப்புக்குரியனவாய்‌ இருக்கின்ற வேளையில்‌, மாபெரும்‌ விஞ்ஞானி 
ஒருவா்‌ எல்லாப்‌ பொருட்களையும்‌ வடிவமைத்து, எல்லா விதிகளையும்‌ 
உண்டாக்கினார்‌. மாபெரும்‌ மனிதர்களால்‌ சிருஷ்டிக்க முடியாது;தேவன்‌ 
உண்டாக்கிய கருவிகளை மாத்திரமே அவர்களால்‌ உபயோ கிக்க முடியும்‌. 
மனிதன்‌, “தேவனுடைய சிந்தனையை அவருக்குப்‌ பின்னால்‌ சிந்தித்தல்‌” 
என்பதை மட்டுமே செய்ய முடியும்‌. தேவனுடைய சிந்தனைகளை 
அவர்கள்‌ எவ்வளவுக்கு அதிகமாய்க்‌ கண்டறிகின்றனரோ, அவ்வளவு 
அதிகமாய்‌ அவர்கள்‌ இன்னும்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டியவைகள்‌ பற்றி 
பயம்‌ கலந்த மரியாதை கொள்ளுகின்றனர்‌. “காரியத்தை மறைப்பது 
தேவனுக்கு மேன்மை; காரியத்தை ஆராய்வதோ ராஜாக்களுக்கு 
மேன்மை” (நீதி. 25:2). 

முதல்‌ ஆகாய விமானத்தில்‌ 1903 - ம்‌ ஆண்டில்‌ பறந்த வில்பர்‌ ரைட்‌ 
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மற்றும்‌ ஆலிவர்‌ ரைட்‌ சகோதரர்கள்‌ பாராட்டுக்குரியவர்களே; ஆனால்‌ 
காற்றியக்கத்தை நுட்பமாய்‌ அமைத்த தேவன்‌ அதிகமாய்‌ பாராட்டப்பட 
வேண்டும்‌. வில்லியம்‌ ஹார்வி கண்டறிந்த இரத்த ஓட்டம்‌ (1625) 
உலகளவில்‌ புகழப்படுகின்றது, ஆனால்‌ இதற்கான அடிப்படைப்‌ பாராட்டு, 
இரத்தத்தை (மனித உடலில்‌) ஓடச்‌ செய்தவருக்கே உரியதாகும்‌. 
சங்கீதக்காரர்‌, “நான்‌ பிரமிக்கத்தக்க அதிசயமாய்‌ உண்டாக்கப்பட்ட 
படியால்‌ உம்மைத்‌ துதிப்பேன்‌; உமது கிரியைகள்‌ அதிசயமானவைகள்‌, அது 
என்‌ ஆத்துமாவுக்கு நன்றாய்த்‌ தெரியும்‌” (சங்‌. 139:14) என்று கூறினார்‌. 
எனவே விஞ்ஞானமும்‌ மதமும்‌ எப்பொழுதாவது ஒத்துப்‌ போகாமலிருக்க 
முடியும்‌ என்பது அறிவுக்கு முற்றிலும்‌ மாறானதாகும்‌. விஞ்ஞான 
தேவனைப்‌ பற்றிய தவறான கருத்துக்களும்‌, மதத்தின்‌ தேவனைப்‌ பற்றிய 
தவறான கருத்துக்களும்‌ மோதக்கூடும்‌, அவ்வாறே மோதுகின்றன ஆனால்‌ 
சத்தியமே மேற்கொள்ளும்‌. ஞானமானது அதன்‌ பிள்ளைகளால்‌ 
நியாயந்தீர்க்கப்படுகின்றது. 

கோப்பர்நிக்கஸின்‌ (கோள்களின்‌) அமைப்புக்கு ரோமின்‌ கண்டனமும்‌, 
அது கலிலியோ கலிலிக்குக்‌ கொடுத்த கண்டனையும்‌ போல, தவறான 
மதங்கள்‌, தங்களுக்கெதிராக விஞ்ஞானிகள்‌ இருப்பதாகத்‌ தப்பெண்ணம்‌ 
கொண்டுள்ளன. 1543ல்‌ நிக்கொலஸ்‌ கோப்பர்நிகஸ்‌ என்பவரால்‌ முன்‌ 
மொழியப்பட்ட கதிரவனை மையமாகக்‌ கொண்ட (சூரியனை மையமாகக்‌ 
கொண்ட) உலக அமைப்பின்‌ மீது கலிலியோ உறுதியான நம்பிக்கை 
கொண்டிருந்தார்‌. கோப்பர்நிகஸின்‌ கொள்கையானது கத்தோலிக்க 
சபையின்‌ பூமியை மையமாகக்‌ கொண்ட அண்டத்தைப்‌ பற்றிய புரிந்து 
கொள்ளுதலுடன்‌ முரண்பட்டதால்‌ ரோமாபுரியில்‌ உள்ள “பரிசுத்த 
அலுவலகம்‌” கோப்பர்நிகஸின்‌ கொள்கைக்கு எதிராக 1616 - ம்‌ ஆண்டில்‌ 
ஒரு அதிகார ஆணையை வெளியிட்டது. கலிலியோவின்‌ பணிகள்‌ தடை 
செய்யப்பட்டன, மற்றும்‌ அவர்‌ தமது “மத எதிர்ப்பு வாதத்தின்‌ 
உணர்வெழுச்சி மிக்க சந்தேகத்தினால்‌” ஆயுள்‌ தண்டனை விதிக்கப்‌ 
பட்டார்‌, இருப்பினும்‌ அந்தத்‌ தண்டனையானது விரைவிலேயே வீட்டுக்‌ 
காவலாக மாற்றப்பட்டது. 

இதற்கு மாறாக, பொய்யான விஞ்ஞானிகள்‌ சில மதவாதிகளை ஒதுக்கி 
வைத்துள்ளனர்‌. எப்படியிருப்பினும்‌, எந்தத்‌ துறையிலும்‌ தவறான எண்ணம்‌ 
மற்றும்‌ விரோதப்‌ போக்கினால்‌ அடிக்கடி மறைக்கப்பட்டாலும்‌ சத்தியம்‌ 
சத்தியமானதாவே உள்ளது. முனைவர்‌ ஸ்பேரோ அவர்கள்‌, “சத்தியத்தை 
நாடுங்கள்‌; அது வரும்போது வரட்டும்‌; அது தனது விலையைப்‌ பெறும்‌” 
என்று கூறினார்‌. அவரைக்‌ காட்டிலும்‌ மகா பெரியவர்‌ ஒருவர்‌, 
“சத்தியத்தையும்‌ அறிவீர்கள்‌, சத்தியம்‌ உங்களை விடுதலையாக்கும்‌”” 
(யோவா. 8:32) என்று உரைத்தார்‌. விஞ்ஞானத்தை போலவே மதத்திலும்‌ 
சத்தியங்கள்‌ என்பவை மனிதர்களை அறியாமையிலிருந்தும்‌, மூட 
நம்பிக்கையிலிருந்தும்‌, வியாதிகளிலிருந்தும்‌, மற்றும்‌ இருளில்‌ இருந்தும்‌ 
தொடர்ந்து விடுவிக்கின்றன. 

இருப்பினும்‌, மதத்தில்‌ சத்தியம்‌ என்று அழைக்கப்படுகின்ற 
ஓவ்வொன்றும்‌ கிறிஸ்துவினுடையவையாய்‌ இருப்பதில்லை. யோவான்‌, 
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“பிரியமானவர்களே, உலகத்தில்‌ அநேகங்‌ கள்ளத்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
தோன்றியிருப்பதினால்‌, நீங்கள்‌ எல்லா ஆவிகளையும்‌ நம்பாமல்‌, அந்த 
ஆவிகள்‌ தேவனால்‌ உண்டானவைகளோ என்று சோதித்தறியுங்கள்‌” 
(1 யோவா. 4:1) என்று எச்சரித்தார்‌. அது போலவே பேதுருவும்‌, “கள்ளத்‌ 
தூர்க்கதரிசிகளும்‌ ஜனங்களுக்குள்ளே இருந்தார்கள்‌, அப்படியே உங்களுக்‌ 
குள்ளும்‌ கள்ளப்‌ போதகர்கள்‌ இருப்பார்கள்‌; அவர்கள்‌ கேட்டுக்கேதுவான 
வேதப்புரட்டுகளைத்‌ தந்திரமாய்‌ நுழையப்‌ பண்ணி, தங்களைக்‌ 
கிரயத்துக்குக்‌ கொண்ட ஆண்டவரை மறுதலித்து, தங்களுக்குத்‌ தீவிரமான 
அழிவை வருவித்துக்‌ கொள்வார்கள்‌” (2 பேது. 2:1) என்று கூறினார்‌. தேவன்‌ 
இ.மு. 4004ல்‌ இந்த உலகத்தை படைத்தார்‌ என்று ஒரு மதவாதி உரிமை 
கோரும்‌ பொழுது, அவர்‌ உறுதிப்படுத்த இயலாத ஒரு உரிமைகோருதலை 
ஏற்படுத்துகின்றார்‌. அது எப்பொழுதாயிருந்தாலும்‌ தேவன்‌ அதைத்‌ தாம்‌, 
“அதியிலே” (அதி. 1:1) செய்ததாக மட்டுமே கூறியுள்ளார்‌. 

அது போலவே, விஞ்ஞானத்தில்‌ உண்மை என்று அழைக்கப்‌ 
படுவதெல்லாம்‌ விஞ்ஞானமாயிருப்பதில்லை. அவற்றில்‌ அதிகமானவை 
விஞ்ஞானம்‌ (உண்மையான அறிவு) என்று காணப்படாமல்‌, மனிதரின்‌ 
கற்பனையாக மட்டுமே உள்ளது. தானாகவே உற்பத்தியாகுதல்‌ என்பது 
விஞ்ஞானம்‌ என்று கருதப்பட்ட ஒரு காலம்‌ இருந்தது. ஒரு காலத்தில்‌ 
விஞ்ஞானத்திற்குப்‌ பொருத்தமாகத்‌ தோன்றிய இந்தக்‌ கோட்பாட்டை 
V. J. O’Brien என்பவர்‌, “தவளைகள்‌, ஈக்கள்‌, கொசுக்கள்‌ கொட்டும்‌ 
குளவிகள்‌ போன்றவை வண்டல்‌ மற்றும்‌ சேற்றிலிருந்து வந்தன; தேனீக்கள்‌ 
கன்றுக்குட்டி யின்‌ இறைச்சியிலிருந்து வந்தன; வண்டுகள்‌ கோவேறுக்‌ 
கழுதையின்‌ இறைச்சியில்‌ இருந்து வந்தன; தேள்கள்‌ நண்டுகளில்‌ இருந்து 
வந்தன” என்று சுருக்கியுரைத்தார்‌. “ஒளியூட்டப்பட்ட” ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, 
“ஜீவன்‌ படைப்பு பற்றிய வேதாகமத்தினுடைய பழைமையான 
வரலாற்றினை” நம்பாதபடிக்கு, அந்தப்‌ பொய்யான விஞ்ஞானத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டி ருந்தாரென்றால்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ நாம்‌ அந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
தமது கர்த்தரிடம்‌ கொண்டிருந்த பற்றுறுதி பற்றி நாம்‌ என்ன நினைப்போம்‌? 
அப்படிப்பட்ட ஒருவர்‌, “விஞ்ஞானத்தை தமது தேவனாக ஏற்றுக்‌ 
கொண்டதாக” வே தோன்றும்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்து அந்தத்‌ திட்டத்தினுள்‌ 
பொருந்துவாரென்றால்‌ அவர்‌ கிறிஸ்துவையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வார்‌; 
இல்லையென்றால்‌ அவர்‌ கிறிஸ்துவை மறுதலித்து விடுவார்‌. தன்னைத்‌ 
தானே திருப்பிக்‌ கொள்ளும்‌ “விஞ்ஞானத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்பவராக” 
ஒருவர்‌ காணப்பட்டால்‌, அது அப்படிப்பட்ட உண்மையின்மையானது 














எவ்வளவு சங்கடத்திற்குரியதாயிருக்கும்‌! 

விஞ்ஞானமானது திருப்பப்பட்டுள்ளது. தானாகவே உற்பத்தியாகுதல்‌ 
என்பது மறுக்கப்பட்டுள்ளது. தாங்கள்‌ தவறு செய்திருந்ததாக 
விஞ்ஞானிகள்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டனர்‌. சிலரைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
இப்படிப்பட்ட ஒரு முகமானது அவர்களின்‌ நம்பிக்கைக்கு எதிராகத்‌ 
திரும்பிற்று, ஆனால்‌ அதை அவர்கள்‌ செய்ய வேண்டியகாயிருந்தது. தாமஸ்‌ 
11. ஹக்ஸ்லீ அவர்கள்‌, “உயிரானது உயிரிலிருந்துதான்‌ தோன்ற முடியும்‌ 
என்ற கோட்பாடானது எல்லா வரிசையிலும்‌ வெற்றிகரமானதாக உள்ளது” 
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என்று எழுதினார்‌. அவர்கள்‌ இந்த விஞ்ஞானத்தின்‌ பொய்மையை 
மறுக்கவில்லை, ஏனென்றால்‌ இயற்கையின்‌ எளிய நிரூபணங்களினால்‌ 
மட்டும்‌ “அவருக்குள்‌ நாம்‌ பிழைக்கின்றோம்‌, அசைகிறோம்‌, இருக்கிறோம்‌” 
(அப்‌. 17:28) எனப்படுவரிடம்‌ இருந்துதான்‌ உயிர்‌ அனைத்தும்‌ வந்தன என்று 
வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றது. கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவருக்கு, படைப்பின்‌ 
கர்த்தாவும்‌ நமது சொந்த சகோதரருமான பரிபூரணமான கிறிஸ்துவின்‌ மேல்‌ 
விசுவாசம்‌ என்பது சத்தியம்‌ யாவற்றின்‌ அடிப்படைத்‌ தத்துவமாக உள்ளது. 
இன்றைய நாட்களின்‌ “ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட்ட விஞ்ஞானம்‌” என்பது 
கிறிஸ்துவுக்கு முரண்பாடாக இருந்தால்‌, ஒரு நேர்மையான சீஷன்‌ அதனால்‌ 
மனக்கலக்கம்‌ அடைவதில்லை. இதற்கு முன்பும்‌ இது இவ்விதமாகவே 
செய்யப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ இயேசு கிறிஸ்து, “நேற்றும்‌ இன்றும்‌ என்றும்‌ 
மாறாதவராயிருக்கிறார்‌” (எபி. 13:8). 

கடவுள்‌ பக்தியற்ற பயரி சைமன்‌ டிலேப்லேஸ்‌ (1749-1827) என்பவர்‌, 
ஆதியாகமத்தில்‌ போதிக்கப்படும்‌ சத்தியங்களை மறுத்து அதற்குப்‌ பதிலாக 
படைப்பைப்‌ பற்றிய தனது “நெபுலார்‌ கருதுகோளை” வெளியிட்டார்‌, பலர்‌ 
குழப்பம்‌ அடைந்தனர்‌. பல விஞ்ஞானிகள்‌ தாங்கள்‌ இயற்கையோடு 
நடந்திருந்தது போல, தேவனுடன்‌ நடந்திராததாலும்‌, மனிதர்களின்‌ 
புத்தகங்களைத்‌ தாங்கள்‌ வாசித்தது போல, வேதாகமத்தைத்‌ தினமும்‌ 
வாசித்திராததினாலும்‌, அவர்கள்‌ இந்தப்‌ புதிய போதனையினால்‌ முற்றிலும்‌ 
பரவச நிலை அடைந்தனர்‌. அதினால்‌ வானவியல்‌ பாதிக்கப்பட்டது மட்டு 
மின்றி, புவி ஆய்வியலானது அதின்‌ மீது வெகு நம்பிக்கையோடு அடிப்படை 
கொண்டது. W. W. ஹெரிங்‌ என்பவர்‌, “ஒரு நூறு ஆண்டுகளுக்கு அது 
தீவிரமான கேள்வி எதுவும்‌ கேட்கப்படாதிருந்தது” என்று கூறினார்‌. 
அப்படியிருப்பினும்‌ வேதாகமத்தைத்‌ தாழ்மையோடு விசுவாசிக்கிறவர்கள்‌ 
மனக்கலக்கம்‌ அடையாதிருந்தனர்‌, ஏனெனில்‌ அவர்களின்‌ விசுவாசமானது, 
“மனுஷருடைய ஞானத்திலல்ல, தேவனுடைய பெலத்தில்‌ நிலை நின்றது” 
(1 கொரி. 2:4). 

சோதிடமானது ஒரு காலத்தில்‌ “விஞ்ஞான பூர்வமானது” என்று 
அழைக்கப்பட்டது. ஒவ்வொரு அரசவையிலும்‌ வானங்களின்‌ நிலையை 
விளக்கியுரைக்கும்‌ நபர்‌ ஒருவர்‌ சம்பளத்திற்கு அமர்த்தப்பட்டிருந்தார்‌. 
முப்பதாண்டுகளின்‌ யுத்தத்தின்‌ பொழுது இம்ப்பீரியல்‌ இராணுவத்தின்‌ 
பொஹீமியக்‌ களப்படைத்‌ தளபதியாய்‌ இருந்த ஆல்பிரெக்ட்‌ வால்லன்ஸ்‌ 
டெய்ன்‌ என்பவர்‌ “தாம்‌ எப்பொழுதும்‌ தம்‌ வசமாய்‌ வைத்துக்‌ 
கொண்டிருந்த தனது சோதிடரை அதிகமாய்‌ நம்பியிருந்தார்‌”” என்று 
ரோல்லின்‌ 7. சேம்பர்லின்‌ என்பவர்‌, அறிக்கை தந்தார்‌. ஒப்புக்கொள்ளப்‌ 
பட்ட வானவியல்‌ அறிஞரான ஜோஹன்னெஸ்‌ கெப்ளர்‌ என்பவரும்கூட 
வால்லென்ஸ்டெயின்‌ என்பவருக்கு ஒரு ஜாதகம்‌ எழுதிக்‌ கொடுத்தார்‌. 
இருப்பினும்‌, ஹெரிங்‌ சுட்டிக்காட்டியபடி, இந்த ஜாதகங்கள்‌ ஈகரில்‌ 1634ல்‌ 
நடைபெற்ற அவரது கொலையைப்‌ பற்றிப்‌ பொதுவாக எச்சரிக்கத்‌ 
குவறிவிட்டன. 

விஞ்ஞானத்தின்‌ தவறான கருத்துக்கள்‌ அப்புறப்படுத்தப்படுவது 
போலவே, வேதாகமம்‌ என்ன போதிக்கின்றது என்பது பற்றிய தவறான 
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கருத்துக்களும்‌ அப்புறப்படுத்தப்பட்டுள்ளன. முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
இறுதியிலேயே உலகமானது முடிவுக்கு வந்துவிடும்‌ என்று சிலர்‌ நினைத்த 
பொழுது, அது புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ கூறியிருந்ததைப்‌ பற்றிய 
அம்மக்களின்‌ தவறான கருத்தாயிருந்ததேயன்றி, அந்தத்‌ தவறானது அந்த 
எழுத்தாளர்கள்‌ உண்மையில்‌ கூறியிருந்ததாக இருக்கவில்லை. 
வேதாகமத்தின்‌ ஆதாரத்தைக்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்ட பலர்‌ கி.பி. 1000 
ஆண்டில்‌ உலகம்‌ அழிந்து விடும்‌ என்று நினைத்த பொழுது, அவர்கள்‌ 
விரைவிலேயே தங்கள்‌ கூற்றைத்‌ தாங்களே மறுப்பவர்களாகி விட்டனர்‌ - 
வேதாகமம்‌ என்ன போதித்தது என்பதை அவர்கள்‌ அறியவில்லை. 1843ல்‌ 
வில்லியம்‌ மில்லரின்‌ பின்பற்றாளர்கள்‌ தங்களின்‌ பரத்துக்‌ கேறும்‌ 





உடைகளை உடுத்திக்‌ கொண்ட பிறகு, அவர்கள்‌ கரிமப்‌ பரிணாமத்தை 
நம்பிய கற்றறிந்த மனிதர்கள்‌ போலவே உண்மையுள்ளவர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌. பரிணாமக்காரர்கள்‌ இயற்கையைப்‌ பிறழ்வு படுத்தியது 
போலவே அந்த முன்‌ வருகையாளர்கள்‌ வேதாகமத்திற்கு அதிகமாகத்‌ 
தவறான விளக்கம்‌ அளித்தனர்‌. 

உண்மையான விஞ்ஞானம்‌ மற்றும்‌ உண்மையான மதம்‌ ஆயெவற்றில்‌ 
எது அதிக முக்யெத்துவம்‌ வாய்ந்ததாக உள்ளது? விஞ்ஞானம்‌ என்னதான்‌ 
சாதித்திருப்பினும்‌, அது ஒருக்காலும்‌ வாழ்வின்‌ நிறைவான இலக்காக 
முடியாது. விஞ்ஞானம்‌ வரையறைக்குட்பட்டது; அது இயற்கையை 
மட்டுமே கையாளுவதாக உள்ளது. மனிதன்‌ என்பவன்‌ ஒரு விலங்கைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலோனவனாகலால்‌, இயற்கை விஞ்ஞானங்கள்‌ மனிதனின்‌ 
எல்லாத்‌ தேவைகளையும்‌ சந்திக்க முடியாது. மதமோ, ஒரு முதிய 
சகோதரன்‌ போல இருந்து, மனிதனை எடுத்துக்‌ கொண்டு, விஞ்ஞானம்‌ 
தவறிழைக்கும்போது அவனது ஆவிக்குரிய தேவைகளை நிறைவேற்று 
கின்றது. விஞ்ஞானம்‌ செய்ய முடியாதவைகளை மதமானது செய்கின்றது. 
விஞ்ஞானம்‌ மதிப்புக்குரியதே, ஆனால்‌ மதமானது இன்னும்‌ அதிகமான 
மதிப்புக்குரியதாகும்‌. நாம்‌ விஞ்ஞானத்தின்‌ கொடைகளை “உண்மையான 
ஆர்வத்துடன்‌ வாஞ்சிக்கிறோம்‌” ஆனால்‌, “இன்னும்‌ மேன்மையான 
மார்க்கம்‌ ஒன்று” உள்ளது. முனைவர்‌ ஹென்றி லிங்க்‌ அவர்கள்‌, 
விஞ்ஞானத்தின்‌ தவறான கருத்துக்கள்‌ தம்மை மதத்திற்குப்‌ புறம்பே 
வழிநடத்திச்‌ சென்று விட்டதாகக்‌ கூறினார்‌; ஆனால்‌ விஞ்ஞானத்திற்குள்‌ 
மேன்மையான உட்கண்ணோட்டங்கள்‌ தம்மை மீண்டுமாக மதத்திற்குத்‌ 
திரும்ப வழி நடத்தியதாகவும்‌, அதன்‌ (மதத்தின்‌) மேன்மைத்‌ தன்மையை 
உணரச்‌ செய்ததாகவும்‌ கூறினார்‌. 








இயல்விஞ்ஞானங்கள்‌ மனிதருக்குப்‌ பொழிந்துள்ள நீண்ட ஆயுள்‌, 
வசதியான ஒரு வாழ்வு, சரீர வலிகளில்‌ இருந்து அதிகமாய்‌ 
விடுதலையான ஒரு வாழ்வு, மற்றும்‌ பல வகையான ஆர்வங்கள்‌ உள்ள 
பொருட்கள்‌ மற்றும்‌ கல்வி அனுபவங்கள்‌ நிறைந்த ஒரு வாழ்வு 
போன்ற மாபெரும்‌ பயன்கள்‌ அளித்திருப்பினும்‌ - தனிநபர்கள்‌ 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ இருப்பதற்கான, குடும்பங்கள்‌ அதிக 
ஒருமைப்பாடுடன்‌ இருப்பதற்கான, அரசுகள்‌ அல்லது அரசியல்‌ 
அமைப்புகள்‌ ஞானத்துடன்‌ இருப்பதற்கான அல்லது நாடுகள்‌ மிகக்‌ 
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குறைவாகவே யுத்தம்‌ செய்யச்‌ செல்வதற்கான ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை.” 


இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, மகிழ்ச்சியானது சுயத்தைத்‌ 
தியாகம்‌ செய்தலாலும்‌, சுயத்தை மறுப்பதாலும்‌ மட்டுமே உண்டாகின்றது 
என்று உளவியலானது கற்றுக்‌ கொண்டுள்ளது. நண்பர்களுடையவராய்‌ 
இருப்பதற்கு ஒருவர்‌ நண்பராய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ - இதுவே இயேசு எல்லா 
வேளைகளிலும்‌ வற்புறுத்திய செயல்‌ ஆகும்‌. 





குறிப்புகள்‌ 
‘The 1997 Grolier Multimedia Encyclopedia, 8.1. “Galileo,” “Copernicus.” “Henry 0. 
Link, Return to Religion (New York: Macmillan Co., 1936), 14-15. 
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பரிணாமக்‌ காம பாறு 


நம்புகற்குரியதா? 


ஓ தீமோத்தேயுவே, உன்னிடத்தில்‌ ஒப்புவிக்கப்பட்டதை நீ காத்துக்‌ 
கொண்டு, சீர்கேடான வீண்‌ பேச்சுகளுக்கும்‌, ஞானமென்று 
பொய்யாய்ப்‌ பேர்‌ பெற்றிருக்கிற கொள்கையின்‌ விபரீதங்களுக்கும்‌ 
விலகு. சிலர்‌ அதைப்‌ பாராட்டி விசுவாசத்தைவிட்டு வழுவிப்‌ 
போனார்கள்‌ ... (1 தீமோ. 6:20, 21). 


விசுவாசத்தை அழிக்கக்‌ கூடிய கோட்பாடுகள்‌ கிறிஸ்தவர்களைச்‌ 
சோதிக்கும்படியாக எழும்பும்‌ என்பதைச்‌ சர்வ வல்ல தேவன்‌ அறிந்திருந்‌ 
தார்‌. அந்தக்‌ கோட்பாடுகளில்‌ சில அதிகம்‌ அறிவுக்குப்‌ பொருத்தமாகத்‌ 
தோற்றமளித்து, “விஞ்ஞான பூர்வமான” ஆடைகளில்‌ அணிவகுத்து, 
“அகந்தையான வீண்‌ வார்த்தைகளைப்‌” (2 பேது. 2:18) பேசும்‌ என்பதையும்‌ 
அவர்‌ அறிந்திருந்தார்‌. ஆகையால்‌ பிதாவானவர்‌ தம்முடைய பிள்ளை 
களுக்கு, நித்தியமான புத்தகத்தில்‌, 
பெற்றிருக்கிற கொள்கையின்‌ விபரீதங்களைக்‌ குறித்து” எச்சரிக்கை 
செய்தார்‌. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ உண்மையான விஞ்ஞானத்தை எதிர்த்து நிற்கவில்லை. 
உண்மையான விஞ்ஞானத்தை ஏற்படுத்தியவர்‌ தேவனே, ஏனெனில்‌ 
விஞ்ஞானம்‌ என்பது அறிவு என்பதேயாகும்‌. தேவனுக்குள்ளும்‌, 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளும்‌, “ஞானம்‌, அறிவு என்பவைகளாகிய பொக்கிஷங்‌ 
களெல்லாம்‌ அடங்கியிருக்கிறது” (கொலோ. 2:3). இயற்கையில்‌ தேவனு 
டைய அறிவானது எப்பொழுதுமே, வெளிப்படுத்துகலில்‌ (வேதாகமத்தில்‌) 
தேவனுடைய அறிவுடன்‌ ஒத்துப்‌ போகின்றது; அதில்‌ ஒருக்காலும்‌ ஒரு 
முரண்பாடும்‌ இருக்க முடியாது. இயற்கையைப்‌ பற்றிய மனிதரின்‌ யூகங்கள்‌ 
தேவனுடைய வெளிப்பாட்டுடன்‌ முரண்படலாம்‌, ஆனால்‌ உண்மை 
நிறைந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, மனிதரின்‌ யூகங்களை உண்மையான விஞ்ஞானத்‌ 
இல்‌ இருந்து எப்போதுமே பிரித்து அறிய வேண்டும்‌. ஒரு மனிதன்‌ 
அறிந்துள்ளது என்பது அவன்‌ அறிந்துள்ளதாக நினைப்பதிலிருந்து 
மாறுபட்டிருக்க முடியும்‌, மற்றும்‌ இயேசுவின்‌ சீஷர்கள்‌ மனிதரின்‌ 
கருத்துக்களின்‌ காரணத்தினால்‌ வேதாகமத்தை எறிந்து விடத்‌ தயாராய்‌ 
இருப்பதில்லை. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ விஞ்ஞானத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தப்பெண்ணமும்‌ 
நேர்மையின்மையும்‌ கொண்டிருப்பதாகப்‌ பலமுறை குற்றம்‌ சாட்டப்‌ 
பட்டுள்ளனர்‌. அது ஒரு தவறான குற்றச்சாட்டாக உள்ளது, ஆனால்‌ 


02 


ஞானமென்று” பொய்யாய்ப்‌ பேர்‌ 
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அப்படியே இருந்தாலும்‌ கூட, பரிணாமக்‌ கொள்கைக்காரர்களும்‌ அதே 
குற்றச்‌ சாட்டிற்குக்‌ தமானவர்களாகவே இருப்பார்கள்‌. அவர்களில்‌ ஒருவர்‌, 
நடுநிலையான ஒரு மனிதரைக்கூடத்‌ திருப்திப்‌ படுத்துவதற்கு இயற்கையில்‌ 
போதுமான உண்மைகளைக்‌ கண்டறியாத நிலையில்‌, பரிணாமத்தை 





“நிரூபிப்பதற்காக” தகவலை உண்மையில்‌ தவறாகத்‌ தந்தார்‌. எர்ன்ஸ்ட்‌ 
ஹேயக்கெல்‌ என்பவர்‌, “தொடக்கக்‌ கருக்களின்‌ விளக்கங்களைத்‌ தவறாகக்‌ 
கூறியது மட்டுமின்றி, தொடக்கத்தில்‌ அவை பெற்றிருந்த பெயர்களை 
விடுத்து, வேறு பெயர்களை அவர்‌ அவைகளுக்குக்‌ கொடுத்திருந்தார்‌, அதன்‌ 
மூலமாகக்‌ கோபம்‌ அடைந்த பேராசிரியர்‌ அன்ட்டோன்‌ ஹிஸ்‌ என்பவர்‌, 
ஹேயக்கெல்‌ பொய்யுரைக்கின்றார்‌ என்று வெளிப்படையாக அறிவிக்கும்‌ 
படி செய்தார்‌. பேராசிரியர்‌ அர்னால்டு பிராஸ்‌ என்பவர்‌, “ஹேயக்கெல்லுக்‌ 
காக நானே அப்படங்களை வரைந்து கொடுத்ததால்‌, நான்‌ நேரடியாகப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்ட மிகச்‌ சரியான அறிவிலிருந்து நான்‌ இந்தக்‌ குற்றச்‌ 
சாட்டுகளை ஏற்படுத்த முடியும்‌” ” என்று கூறினார்‌. வஞ்சனையில்‌ பிடி 
பட்ட, விஞ்ஞான அறிஞர்‌ என்றழைக்கப்பட்ட அதே மனிதர்‌, “எனது 
படங்களில்‌ சிறிய எண்ணிக்கையானது உண்மையில்‌ திருட்டுத்தனமான 
வையாகும்‌ என்று மனவருத்தத்துடன்‌ உடனடியாக அறிக்கையிடத்‌ 
தொடங்குகின்றேன்‌ ...”” என்று கூறினார்‌. வேதாகமத்தை விசுவாசிப்பவர்‌ 
கள்‌ தங்கள்‌ கருத்தை நிரூபிக்கப்‌ பொய்யானவைகளைக்‌ காட்டியதாகக்‌ 
குற்றம்‌ கொண்டிருக்கவில்லை; சத்தியத்திற்கு இவ்வகையான ஆதரவு 
எதுவும்‌ தேவையில்லை, அப்படி ப்பட்டவைகளை அது கொண்டி ராது. 
இருப்பினும்‌, பரிணாமக்‌ கொள்கையானது, அதை உயர்த்திப்‌ பிடிக்கத்‌ 
குந்திர வேலைப்பாடு நடந்ததால்‌ மட்டும்‌ அதிர்ச்சியடைந்து விடவில்லை. 
பரிணாமக்‌ கொள்கையை நம்புவதற்கு அதன்‌ வழிபாட்டாளர்கள்‌ என்ன 
காரணங்களைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌? பரிணாமக்‌ கொள்கைக்காரர்கள்‌ பலத்த 
ஆதாரங்களை அளிக்க முடியும்‌ என்று சொன்ன போது கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தாங்கள்‌ அதற்குப்‌ பயப்படவில்லை என்று கூறியது வெறும்‌ தற்புகழ்ச்சி 
யல்ல, ஏனெனில்‌ சத்தியம்‌ சத்தியமாகவே உள்ளது. பரிணாமம்‌ என்பது 
உண்மையாய்‌ இருந்தால்‌ (அது உண்மையல்ல) அதை எதிர்த்துப்‌ 
போராடுவது கிறிஸ்கவர்களுக்கு எந்த நன்மையும்‌ செய்து விடாது. 


மிகப்‌ பலத்த ஆதாரங்கள்‌ 

1. ஓத்த தன்மைகள்‌. “மனிதக்‌ குரங்கானது எவ்வளவாய்‌ மனிதனைப்‌ 
போல்‌ உள்ளது என்பதை நீங்கள்‌ காண்பதில்லையா?” என்பது 
பரிணாமக்காரர்களின்‌ மிகப்‌ பொதுவான விவாதமாக உள்ளது. இது 
மனிதன்‌ மனிதக்‌ குரங்கிலிருந்து பரிணமித்தான்‌ என்று நிரூபிக்கிற 
தென்றால்‌, ஒரு கேடிலாக்‌ காரானது ஃபோர்டு காரிலிருந்து பரிணமித்தது 
என்றும்‌ நிரூபிப்பதாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ அவை இரண்டிற்‌ 
குமிடையில்‌ குறிப்பிடத்தக்க ஓத்த தன்மைகள்‌ உள்ளன. மனிதனும்‌ 
விலங்குகளும்‌ சில ஒத்த தன்மைகள்‌ கொண்டுள்ளனர்‌ என்ற 
உண்மையிலிருந்து, ஒருவர்‌ மிகவும்‌ தர்க்கரீதியாக, “அது, ஒரே மாபெரும்‌ 
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தேவன்‌ எல்லாவற்றையும்‌ படைப்பவர்‌ என்று காண்பிக்கின்றது” என்று 
கூறுவார்‌. 

2. தொகுத்தல்‌. சிலர்‌ இன்னமும்‌, மனிதத்‌ தோற்றக்‌ கருவானது ஒன்பது 
மாத கருவளர்ச்சி காலத்தில்‌ பல இலட்சக்கணக்கான ஆண்டுகளின்‌ 
பரிணாம வரலாற்றைத்‌ “தொகுக்கின்றது”” அதாவது அக்கருவானது 
மீனிலிருந்து ஊரும்‌ பிராணியாக, ஒரு பறவையாக, ஒரு பாலூட்டியாக 
மாறு கின்றது என்ற கருத்தைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. இப்படிப்பட்டவைகள்‌ 
யாவும்‌ கிறுக்குத்தனமான யூகமாய்‌ உள்ளது மற்றும்‌ பின்வரும்‌ இரு 
காரணங்களினால்‌ இது மதியீனமானதாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
காண்பிக்கப்படுகின்றது: (அ) “தொகுத்தல்‌” விதியானது ஒரே முன்னோர்‌ 
களைக்‌ கொண்டுள்ளதாக யூகிக்கப்படும்‌ தாவரங்களுக்கு ஏற்புடைய 
தாயிருப்பதில்லை என்பது ஒப்புக்‌ கொள்ளப்பட வேண்டும்‌, மற்றும்‌ 
(ஆ) மனிதக்‌ குரங்கின்‌ கோற்றக்‌ கருவினுடைய மண்டையோடானது 
(இன்னொரு) மனிதக்‌ குரங்கைக்‌ காட்டிலும்‌ மனிதனுடைய மண்டை 
ஓட்டுடன்‌ அதிகமாய்‌ ஒத்திருக்கின்றது, இது (“தொகுத்தலின்‌”படியாக) 
மனிதக்‌ குரங்கானது மனிதனாக, பிறகு திரும்பவும்‌ அது மனிதக்‌ 
குரங்காகின்றது என்பதாயிருக்கும்‌. 





3. இரத்தப்‌ பரிசோதனைகள்‌. பரிசோதிக்கப்பட்ட முப்பத்து நான்கு 
மனிதர்களில்‌, ஏழு பேர்‌ “குறிப்பிடத்‌ தக்க” அளவில்‌ மனிதர்களாயும்‌ மூன்று 
பேர்‌ “சராசரியாக” மனிதர்களாயும்‌ இருந்ததாக நிரூபிக்கப்பட்டனர்‌ 
என்பதில்‌ இரத்தப்‌ பரிசோதனைகளின்‌ பிரித்தறியும்‌ திறனற்ற தன்மை 
யானது காண்பிக்கப்படுகின்றது.” மேலும்‌ பரிசோதனை முடிவுகள்‌, எட்டு 
மனிதக்‌ குரங்குகள்‌ முற்றிலுமாக மனித இரத்தத்தைக்‌ கொண்டுள்ளன 
என்று காண்பித்தன, ஆகையால்‌, பரிசோதனைகள்‌ நம்பகமானவையாய்‌ 
இருந்தால்‌, மனிதக்‌ குரங்குகள்‌ சில மனிதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ 
மனிதத்‌ தன்மையுடையவைகளாய்‌ உள்ளன! ஒரே விதமான இரத்தத்தை 
பரிசோதனை செய்த விஷயத்தில்‌, அதன்‌ முடிவுகள்‌, பன்றியின்‌ நெருங்கிய 
உறவினர்‌ திமிங்கிலம்‌ என்று சுட்டிக்காட்டியிருக்க, அதே முடிவுகள்‌ 
திமிங்லெத்தின்‌ நெருங்கிய உறவினர்‌ வெளவால்‌ என்றும்‌ ஆலோசனை 
தந்தன! 

4. இனப்‌ பெருக்க உற்பத்திகள்‌. இனப்பெருக்கத்‌ தொழில்‌ 
முறையாளர்கள்‌ அற்புதமாய்ப்‌ பணிபுரியும்‌ குதிரைகள்‌, மற்றும்‌ பந்தயக்‌ 
குதிரைகளையும்‌, பன்றிகள்‌ மற்றும்‌ பண்ணை விலங்குகளையும்‌ 
மேம்படுத்த முடிந்திருப்பினும்‌ அவர்கள்‌ குதிரைகளை அல்லது கால்‌ 
நடைகளையே உற்பத்தி செய்ய முடிந்ததேயன்றி புதிய உயிரினங்கள்‌ 
எதையும்‌ உற்பத்தி செய்ய முடிந்ததில்லை. அவர்கள்‌ எத்தனை முறை 
குதிரைகளை இனப்பெருக்கம்‌ செய்ய வைத்தாலும்‌, அவர்கள்‌ குதிரை 
களையே அன்றி வேறெதெயும்‌ பெற்றதில்லை. அவர்கள்‌ ஏறக்குறைய 
இரண்டு நூற்றாண்டுகளாக மிகவும்‌ கடின முயற்சி செய்தனர்‌, இது யாவும்‌ 
பரிணாமத்தைத்‌ திட்டவட்டமாக எதிர்ப்பதாகவே உள்ளது. செயற்கை 
இனப்பெருக்க முறையானது புதிய உயிரனங்களை உண்டாக்க 
முடிவல்லையாகையால்‌, வழிகாட்டப்படாத, சிந்தனையில்லாத பரிணா 
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மம்‌ என்பது இதை எப்படிச்‌ செய்திருக்க முடியும்‌? குதிரைகளை ஒருவர்‌ 
கவனிக்கையில்‌, முரட்டுத்தனமான பழைய கோவேறுக்‌ கழுதைகள்‌ 
பரிணாமக்காரர்களின்‌ வழியில்‌ முழுமையாக நிற்கின்றன. ஒரே இனத்தைச்‌ 
சேர்ந்த குதிரையையும்‌ கழுதையையும்‌ இனவிருத்தி செய்தபோது, ஒரு 
கலப்பினம்‌, ஒரு கோவேறுக்‌ கழுதை உற்பத்தியாயிற்று. இருப்பினும்‌ 
கோவேறுக்‌ கழுதை தனது இனத்தை மறு உற்பத்தி செய்ய முடியாது; புதிய 
உயிரினமானது அதிலிருந்து உண்டாக முடியாது. இயற்கை யாவையும்‌ 
அந்தக்‌ கோவேறுக்‌ கழுதையைப்‌ போலவே பிடிவாதமானதாகவே உள்ளது; 
அது விஞ்ஞானிகளின்‌ இன்னொரு பயிர்‌ என்ற புதிய யூகங்களுடன்‌ மாற்றம்‌ 
கொள்ள மறுக்கின்றது. 

5. சான்றடையாள உறுப்புக்கள்‌. மனிதனின்‌ குடல்‌ வால்‌, அவனது 





பீனியல்‌ சுரப்பி மற்றும்‌ தைராய்டு சுரப்பி ஆயெவை பரிணாம உடலின்‌ 
முந்திய உறுப்புக்களின்‌ காய்ந்து போன எச்சங்கள்‌ என்பதாக பரிணாமக்‌ 
கொள்கையாளர்களால்‌ கருதப்பட்டது. ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ அந்த 
உறுப்புக்களின்‌ பயன்‌ நிறைந்த நோக்கம்‌ எதையும்‌ அறியாதிருந்தனர்‌, 
மற்றும்‌ பரிணாமத்தை நிரூபிக்க ஆவலுள்ளவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌, எனவே 
அவர்கள்‌ அறிவுக்குப்‌ பொருத்தமாகத்‌ தோன்றுகின்ற தங்கள்‌ யூகங்களை 
ஏற்படுத்தினர்‌. இப்பொழுது உண்மையான விஞ்ஞானமானது அந்த 
உறுப்புக்களுக்குத்‌ தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட நோக்கங்களை 
ஒவ்வொன்றாகக்‌ கண்டறிந்து கொண்டுள்ளது. தைராய்டு சுரப்பு நீரானது 
பெரும்பாலும்‌ அயோடின்‌ கொண்டதாக உள்ளது, இது ஆரோக்கியத்திற்கு 
முற்றிலும்‌ அவசியமானது என்று அறியப்பட்டுள்ளது. பீனியல்‌ சுரப்பி 
என்பது மூன்றாவது கண்ணின்‌ எச்சம்‌ என்பதற்குப்‌ பதிலாக, அது உடலின்‌ 
வளர்ச்சியைக்‌ கட்டுப்படுத்துகிறது என்று இப்பொழுது விஞ்ஞானம்‌ 
அறிகின்றது.* குடல்வாலும்‌ கூட மதிப்புமிக்க உறுப்பாகவே உள்ளது என்று 
ஜான்‌ ஹாப்கின்ஸ்‌ பல்கலைக்‌ கழகத்தைச்‌ சேர்ந்த முனைவர்‌. ஹோவர்டு 
A. கெல்லியால்‌ கூறப்பட்டுள்ளது: “அது சுரத்தல்‌ மற்றும்‌ உறிஞ்சுதல்‌ 
ஆகியவற்றிற்காக குடலின்‌ தசைப்‌ பரப்பின்‌ அளவை அதிகரிக்கின்றது. ”* 

6. புதை படிவ எச்சங்கள்‌. விலங்குகளின்‌ எலும்பின்‌ எச்சங்கள்‌ மற்றும்‌ 
பாறைகளில்‌ அவைகளின்‌ ஆழ்ந்த பிளவுகள்‌ ஆகியவை மூலம்‌ 
கொள்கையை நிரூபிக்கப்‌ பலர்‌ முயற்சி செய்துள்ளனர்‌. இருப்பினும்‌, அந்த 
எச்சங்கள்‌ யாவும்‌ மிக அதிகமாய்‌ மேம்படுத்தப்பட்ட வடிவங்களாகவே 
உள்ளன - தொடர்பு இணைப்புகள்‌ எதுவும்‌ இல்லை, பாதிப்‌ பூனையும்‌ பாதி 
நாயுமான எதுவும்‌ இல்லை, எந்தவொன்றிலும்‌ அரைகுறையான நிலை 
என்று எதுவும்‌ இல்லை. இந்தப்‌ படிமங்கள்‌ இனப்பெருக்கமானது 
இப்பொழுதுள்ளதைப்‌ போலவே அப்பொழுதும்‌ இருந்துள்ளது என்பதற்கு 
சாட்சியம்‌ அளிக்கின்றன: ஒவ்வொரு உயிரினமும்‌ அதனதன்‌ வகையையே 
இனப்‌ பெருக்கம்‌ செய்தது. 

7. பாதத்தில்‌ ஐந்து பிரிவு கொண்ட குதிரை: செம்மறியாட்டளவான 








ஒரு குதிரையை ஒத்துள்ள ஐந்து பிரிவு கொண்ட கால்கள்‌ கொண்ட விலங்கு 
ஒன்றின்‌ எலும்புகள்‌ சில கண்டறியப்பட்டுள்ளதால்‌, நவீன காலப்‌ பெரிய 
குதிரையின்‌ பரிணாமத்திற்கான எடுத்துக்காட்டு ஒன்றைத்‌ தாங்கள்‌ 
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பெற்றுள்ளதாகப்‌ பலர்‌ முடிவு செய்தனர்‌. குதிரையானது சிறு விலங்கு 
ஒன்றிலிருந்து பரிணாமம்‌ ஆயிற்று என்று அவர்கள்‌ எப்படி அறிந்தனார்‌? 
அந்தச்‌ சிறு விலங்கு இருந்த காலத்திலேயே பெரிய குதிரையும்‌ வாழ்ந்திருக்க 
வில்லை என்று அவர்கள்‌ எப்படி அறிந்தனர்‌? 

8. தவறிய இணைப்புகள்‌. கடவுளற்ற பரிணாமக்‌ கொள்கையின்‌ 
பக்தர்கள்‌, மனித குரங்கிற்கும்‌ மனிதனுக்கும்‌ இடையில்‌ தாங்கள்‌ ஒரு 
இணைப்பைக்‌ கண்டுபிடித்து விட்டதாக மிகவும்‌ அடிக்கடி உலகத்திற்குக்‌ 
கூறுகின்றனர்‌. பாதி மனிதக்‌ குரங்கும்‌ பாதி மனிதனுமான, பல 
இலட்சக்கணக்கான ஆண்டுகளுக்கு முன்பு வாழ்ந்த புகழ்‌ பெற்ற 
நியான்டர்தால்‌ இனத்தைச்‌ சேர்ந்த மனிதனின்‌ மண்டை ஓடு ஒன்று அதன்‌ 
வரலாற்றிற்காக ஜெர்மனியில்‌ காணப்பட்டுள்ளது. தப்பெண்ணம்‌ 





கொண்ட பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ தற்போதும்‌ கூட அப்படிப்பட்ட 
மண்டை ஓட்டுடன்‌ மனிதர்கள்‌ வாழ்கின்றனர்‌ என்று கூறுவதில்லை. 
புகழ்பெற்ற ஜாவா மனிதனுக்கு மிகப்‌ பரந்த அடையாளப்படுத்துதலைப்‌ 
பெற்றுத்‌ தருவதற்காக Pithecanthropus erectus (“நிமிர்ந்து நிற்கும்‌ குரங்கு - 
மனிதன்‌”) என்ற பெயர்‌ கொடுக்கப்பட்டது; அவர்கள்‌ வைத்திருந்தது 
எல்லாம்‌ அவனுடைய மண்டையோட்டின்‌ ஒரு பகுதியும்‌, இரு பற்களும்‌ 
மற்றும்‌ ஒரு தொடை எலும்பும்‌ மட்டுமேயாகும்‌. இப்பொழுது விஞ்ஞான 
அறிஞர்கள்‌, அந்தத்‌ தொடையெலும்பும்‌, ஒரு பல்லும்‌ மனிதனு 
டையதாயிருக்க, மண்டை ஓடும்‌ இன்னொரு பல்லும்‌ (சுமார்‌ ஐம்பது 
அடிகளுக்கு அப்பால்‌ காணப்பட்ட) ஒரு மனிதக்‌ குரங்கினுடையதாகும்‌ 
என்று அறிகின்றனர்‌. மனித மண்டை ஓட்டை கோழியின்‌ எலும்புக்‌ 
கூட்டில்‌ வைத்தல்‌ போன்ற அவ்வித எலும்புகளின்‌ கலப்பினால்‌, ஒருவர்‌, 
கோழிகள்‌ மனிதரின்‌ பாகமாய்‌ இருந்தன என்று “நிரூபிக்கலாம்‌.” 
இங்கிலாந்தில்‌ கண்டறியப்பட்ட சிம்பான்ஸி எலும்புகளும்‌ மனித எலும்பு 
களும்‌ இவ்வகையானதாகவே இருந்தன; ஒன்றுகூட்டிச்‌ சேர்க்கப்படுகை 
யில்‌, இந்த எலும்புகள்‌, ௪௦வா!hrரoறu5 என்று பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ 
அழைக்கும்‌ எலும்பு மண்டலத்தை உண்டாக்கின. 


அறிவுக்கு ஒவ்வாதவைகள்‌ 

ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, கிறிஸ்து மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தார்‌ என்று 
உறுதிப்படுத்தும்பொழுது, பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்களில்‌ பெரும்‌ 
பான்மையானோர்‌, சிரித்து, “அறிவுக்கு ஒவ்வாதது! இது இயற்கைக்கு 
எதிரானதாக உள்ளது!” என்று கூறுகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, முதலையின்‌ 
செதில்கள்‌ இறகுகளாக முடியும்‌ என்று நம்புவதென்பது அவர்களுக்கு 
அறிவுக்கு ஒவ்வாததாக இருப்பதில்லை. அது போலவே, ஒரு தவளையின்‌ 
குளிர்ந்த இரத்தமானது ஒரு கோழியின்‌ சூடான இரத்தமாக முடியும்‌ என்று 
நம்புவதும்‌ அவர்களுக்குக்‌ கடினமானதாக இருப்பதில்லை. அது போலவே 
மிகவும்‌ சுலபமாக அவர்கள்‌, ஒரு ஆமையின்‌ வலது பாதமானது ஒரு சிகப்புப்‌ 
பறவையின்‌ இறகாயிற்று என்றும்‌ கூறுகின்றனர்‌! 

யூகிக்கப்பட்ட சில மாற்றங்களின்‌ சாத்தியமின்மையானது ஒவ்வொரு 
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வருக்கும்‌ தெளிவான அதாரமாயிருக்க வேண்டும்‌. எடுத்துக்காட்டாக, நில 
வாழ்‌ விலங்குகளாக மாறிய மீனானது அது இட்ட முட்டையின்‌ வகையை 
மாற்றியிருக்க வேண்டும்‌ என்று யூகிக்கப்படுகின்றது. கடலில்‌ முட்டை 
யானது போதிய அளவு திடப்‌ பொருளாய்‌ இருந்தது ஆனால்‌ திரவமாய்‌ 
இருந்ததில்லை, திரவமானது கடலினால்‌ கொடுக்கப்பட்டது. தரையில்‌, 
முட்டையானது ஒரு மேல்‌ உறையினால்‌ மூடப்‌ பட்டிருக்க வேண்டிய 
தாயிற்று. இந்த உறையானது வெள்ளைக்‌ கருவில்‌ இருந்து தண்ணீரை 
விடுவிக்க அமிலத்தையும்‌, தோற்றக்‌ கருவின்‌ உடலிலிருந்து உண்டாகும்‌ 
அசுத்தங்களை நீக்கத்‌ தண்ணீரையும்‌, அந்த அசுத்தங்களை வைக்திருக்கத்‌ 
தனிப்பட்ட ஒரு தொட்டியையும்‌ கொண்டிருக்க வேண்டியதாயிற்று. 





பின்பு, மேல்‌ ஓட்டை உடைக்க தோற்றக்‌ கருவானது ஒரு அலகையும்‌ 
தயாரிக்க வேண்டியிருந்தது. இவை யாவும்‌ உண்மையாக ஒரு இரவுக்குள்‌ 
நடந்தேற வேண்டியதாயுள்ளது, அல்லது அந்த உயிரானது வாழ 
முடிந்திராது!£ இது பல லட்சக்கணக்கான ஆண்டுகளாகப்‌ படிப்படியாக 
வளர்ச்சி பெற்ற பரிணாமச்‌ செயல்முறை போல ஒலிக்கின்றதா? 

ஒரு திமிங்லெமானது பரிணாமத்தின்‌ ஆயிரக்கணக்கான ஆண்டுகளினூ 
டாகத்‌ தனது மார்புக்‌ காம்பைச்‌ சுற்றி, “அதன்‌ குட்டியின்‌ மூக்கினுள்‌ 
பாலுடன்‌ உப்புத்‌ தண்ணீர்‌ புகுந்து விடாதவாறு” ஒரு பையினை வளரப்‌ 
பெறுவதற்குப்‌ பல ஆண்டுகள்‌ தேவைப்பட்டதென்றால்‌, திமிங்கிலக்‌ 
குட்டியானது அதுவரை பாலுக்கு என்ன செய்திருக்கும்‌?” இளந்திமிங்கிலத்‌ 
இற்குப்‌ பால்‌ கொடுக்கும்‌ காலங்களுக்கிடையில்‌ எவ்வளவு காலம்‌ 
கடந்திருக்கும்‌? 

பாலூட்டிகள்‌ ஊரும்‌ பிராணிகளிலிருந்து பரிணாமம்‌ பெற்றன 
என்றால்‌ பாலூட்டிகள்‌ குட்டிகளுக்குப்‌ பால்‌ கொடுக்கும்‌ வகையில்‌, ஒரே 
தலைமுறையில்‌ தாயும்‌ குட்டியும்‌ ஒன்றாகப்‌ பரிணாமம்‌ கொண்டிருக்க 
வேண்டும்‌. தாயானது மார்புக்‌ காம்புகளையும்‌ சேயானது மென்மையான, 
தசையுடைய உதடுகளையும்‌ ஒரே வேளையில்‌ பரிணாமப்‌ படுத்தியிருக்க 
வேண்டும்‌. 

மேற்சொன்ன எடுத்துக்காட்டுகள்‌ நகைக்கக்‌ கூடிய பரிணாமக்‌ 
கொள்கையின்‌ யூகங்களைக்‌ காண்பிப்பதில்‌ குறைவுபட்டிருந்தால்‌, இதைக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: சுயநலத்தின்‌ சிறு சுவடின்றி இருந்த, மனிதரின்‌ மாபெரும்‌ 
ஆசீர்வாதமானவரான பரிபூரணப்பட்ட ஒரு மனிதரான இயேசு, ஒரு 
மனிதக்‌ குரங்கின்‌ முன்னோடித்துவத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொள்கின்றார்‌ என்று 
பரிணாமக்‌ கொள்கையானது கூறுகின்றது! 


எதிரான உண்மைகள்‌ 
மனிதன்‌ இது வரையிலும்‌, 900,000 விலங்கின உயிர்‌ வகைகளையும்‌, 
முப்பது இலட்சம்‌ வகையான இதர உயிரினங்களையும்‌ கண்டு 
பிடித்துள்ளான்‌, அவை ஒவ்வொன்றும்‌ “ [அதனதன்‌] வகையையே”” 
கொண்டு வருகின்றது (இனப்‌ பெருக்கம்‌ செய்கின்றது). என்ன ஒரு திரளான 
சாட்சிகள்‌!” அவை யாவும்‌ சர்வ வல்லவர்‌ கட்டளையிட்டதாக மோசே 
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கூறியதையே செய்கின்றன: “ன்பு தேவன்‌, பூமியானது ஜாதி ஜாதியான 
இவ ஐந்துக்களாயெ நாட்டு மிருகங்களையும்‌, அனர.ம்‌ பிராணிகளையும்‌, 
காட்டு மிருகங்களையும்‌, ஜாதி ஜாதியாகப்‌ பிறப்பிக்கக்‌ கடவது” என்றார்‌; 
அது அப்படியே ஆயிற்று” (அதி. 1:24). இயற்கையானது பரிணாமத்தைப்‌ 
பொய்யாக்குகின்றது; ஆனால்‌ மோசே சத்தியத்தைக்‌ கூறினார்‌ என்று சிறு 
இருமி முதல்‌ திமிங்கிலங்கள்‌ வரை, பல இலட்சக்‌ கணக்கான வழிமுறை 
களில்‌ நாள்தோறும்‌ இயற்கையானது சொல்கின்றது. 

மனிதன்‌ தானே, பரிணாமத்திற்கெதிரான மற்றொரு மாபெரும்‌ 
உண்மையாக உள்ளான்‌. மனிதனை விலங்கின்‌ ஒரு வகை என்று வகைப்‌ 





படுத்துவது நியாயமானதாயிருக்காது. சரீரப்‌ பிரகாரமான ஒருவழியில்‌ 
மாத்திரமே அவனது சுயமானது எவ்வகையிலாவது மனிதக்‌ குரங்கினைப்‌ 
போன்றதாக உள்ளது. மனிதன்‌ மும்மையின்‌ இருப்பாக - உடல்‌, மனம்‌ 
மற்றும்‌ ஆத்துமா உடையவனாக இருக்கின்றான்‌. அவனது ஆத்துமா 
என்பது அவனது உடல்‌ இருப்பது போலவே நிச்சயமான உண்மையாய்‌ 
இருக்கின்றது, மற்றும்‌ நிச்சயமான உண்மைகள்‌ என்பவை அழுத்தமான 
வைகளாய்‌ இருக்கின்றன. மனரீதியான வழியில்‌, மனிதன்‌ மிருகங்களைப்‌ 
போல தோற்றமளிப்பதில்லை. ஒரு குரங்கானது இந்திய ஜனாதிபதியின்‌ 
மாளிகையையோ அல்லது ஐ. என்‌. எஸ்‌. விக்ரந்த்‌ போன்ற கப்பலையோ 
கட்டத்‌ தொடங்கும்பொழுது அதனுடைய மனதை மனிதனின்‌ மனதுடன்‌ 
ஒப்பிட வேளை கிடைக்கும்‌. 

விலங்குகள்‌ வளர்ச்சி எதையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை; அவைகள்‌ வரலாறு 
முழுவதிலும்‌ அதே மரங்களில்‌ வாழ்ந்து கொண்டு அதே செயல்களைச்‌ 
செய்து கொண்டுள்ளன. மனிதன்‌ மட்டுமே இந்தப்‌ பூமியில்‌ முன்னேறிச்‌ 
செல்பவனாயிருக்கிறான்‌. மனிதன்‌ பேசும்‌ சக்தியைக்‌ கொண்டுள்ளான்‌ 
அனால்‌, “பேராசிரியர்‌ மாக்ஸ்‌ முல்லர்‌ மொழிகள்‌ பற்றிய தனது புத்தகத்தில்‌ 
இது ஒன்று மட்டுமே எந்த விலங்கும்‌ கடக்க முடியாத எல்லையாக உள்ளது” 
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என்று கூறுகின்றார்‌.” எந்த ஒரு கொரில்லாக்‌ குரங்கும்‌ கொலை செய்ய 
முயன்றதாக ஒருபோதும்‌ கைது செய்யப்படவில்லை அது பொறுப்பாவ 
தில்லை என்று நாம்‌ அறிந்துள்ளோம்‌, ஏனென்றால்‌ மனிதனுக்குள்ள 
மனச்சாட்சி, ஒழுக்க உணர்வு, சரி தவறு என்ற அறிவு ஆகியவை அதற்கு 
இல்லை. இவைகளை மனிதன்‌ கொண்டுள்ளான்‌. அவன்‌ இரு கால்களைக்‌ 
கொண்டுள்ளான்‌ என்ற உண்மையைப்‌ போலவே இதுவும்‌ ஒரு உண்மை 
யாக உள்ளது மற்றும்‌ இந்தப்‌ பண்புகளை அவன்‌ ஒரு கொரில்லா 
விடமிருந்தோ அல்லது வேறு ஏதேனும்‌ விலங்கிடமிருந்கோ பெற்றிருக்க 
வில்லை என்பது உறுதியாகும்‌, ஏனெனில்‌ அவைகள்‌ இவ்விதப்‌ பண்பு 
களைக்‌ கொண்டிருப்பதில்லை. மனீதன்‌ விலங்குகளுடன்‌ வகைப்படுத்தப்‌ 
படக்‌ கூடாது. வானங்கள்‌ பூமியை விட எவ்வளவு உயரமாய்‌ இருக்கின்‌ 
றனவோ, மனிதன்‌ விலங்குகளை விட மேலாக அவ்வளவு உயரமாயிருக்‌ 
கின்றான்‌. எந்த விலங்கும்‌ மேலான வல்லமையை நோக்கி தாழ்மையாய்‌ 
ஆராதிக்க வணங்குவதில்லை; அதற்கு ஆராதனை என்றால்‌ என்ன என்று 
தெரிவதில்லை. மனிதன்‌ அவ்வாறு செய்கின்றான்‌; எல்லா மனிதர்களுமே 
அவ்வாறு செய்கின்றனர்‌. ஒவ்வொரு மனிதனும்‌ ஏதோ ஒன்றை ஆராதிக்‌ 
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கின்றான்‌, ஆனால்‌ எந்த விலங்கும்‌ ஏதொன்றையும்‌ ஆராதிப்பதில்லை. இது 
மறுக்க முடியாத உண்மையாக உள்ளது; மற்றும்‌ ஆராதிக்கும்‌ தன்மையே 
இல்லாத ஒரு குரங்குத்‌ தந்தையிடம்‌ இருந்து மனிதன்‌ தன்‌ ஆராதிக்கக்‌ கூடிய 
குன்மையைப்‌ பெற்றதில்லை என்பதும்‌ சம அளவுக்கு உறுதியாக உள்ளது. 
ஆம்‌, மனிதன்‌ கார்பன்‌, சோடியம்‌, ஹைடிரஜன்‌ மற்றும்‌ பிற வேதியல்‌ 
பொருட்களால்‌ ஆனவன்தான்‌, ஆனால்‌ அது அவனது கீழான சுயமாக 
அவனது மாம்சமாக உள்ளது. மனிதனுக்கு இதை விட அதிகமானது 
ஒன்றுள்ளது; அந்த “அதிகமானது” ஆதி. 2:7ல்‌ கொடுக்கப்பட்டுள்ள 
விளக்கத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ மேலான விளக்கம்‌ ஒன்றை ஒருக்காலும்‌ 
பெற்றிருந்ததில்லை; தேவனாகிய கர்த்தர்‌, “.. ஜீவ சுவாசத்தை அவன்‌ 
நாசியிலே ஊதினார்‌; மனுஷன்‌ ஜீவாத்துமாவானான்‌. ” 





இதன்‌ விளைவுகள்‌ 

பரிணாமக்‌ கொள்கையானது வாழ்வை எந்த நோக்கமுமற்ற 
வெறுமையானதாக்குகின்றது. மனிதனுக்கு ஆத்துமா இல்லையென்றால்‌, 
உயிர்த்தெழுதல்‌ இராது, பரலோகமும்‌ இராது. பரலோகம்‌ இல்லை 
யென்றால்‌, நீங்கள்‌ எவ்வளவுதான்‌ தியாகம்‌ செய்தாலும்‌, மற்றவர்களுக்கு 
உதவ நீங்கள்‌ எவ்வளவு தான்‌ உழைத்தாலும்‌, ஒரு பன்றியைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமான பலனை நீங்கள்‌ பெறமாட்டீர்கள்‌. நரகம்‌ இல்லையென்றால்‌, 
ஒரு மனிதன்‌ எவ்வளவு துன்மார்க்கன்‌ ஆனாலும்‌ - விலங்குகள்‌ செய்யா 
கதைக்‌ கூட அவன்‌ செய்தாலும்‌ - தண்டனை எதுவும்‌ வரப்‌ போவது 
இல்லை. தேவனுடைய வாக்குத்தத்தங்கள்‌ இல்லாத நிலையில்‌, வாழ்வானது 
மாயையானதாகி விடும்‌. ஒரு நட்சத்திரத்தைக்‌ காண நம்பிக்கையற்றுப்‌ 
போனால்‌, ஒரு இறகடிப்பு ஒலியைக்‌ கேட்க முடியாத கவனிக்கும்‌ அன்பு 
இல்லாது போனால்‌ மனிதன்‌ எல்லா உயிர்களிலும்‌ மிகவும்‌ பரிதபிக்கப்படத்‌ 
தக்கவன்‌ ஆகி விடுவான்‌." 
வாழ்வானது அர்த்தமற்றதாகின்றது, மற்றும்‌ நம்மை உண்டாக்யெ 
பரிணாமக்‌ கடவுளானது நம்மை இகழ்ந்து பேசி, ஏங்க வைக்கின்றது: 
வாழ்வது என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ என்ன என்ற ஒரு சுவையை நமக்களித்து, 
எப்பொழுதும்‌ வாழும்படி நம்மை விரும்பச்‌ செய்து, பிறகு நம்மை 
எதிர்பாராத வகையில்‌ ஒரு பசுவின்‌ விதியைக்‌ கொண்டிருக்கும்படி குதறி 
விடுகின்றது. இதுவே பரிணாமக்‌ கொள்கையின்‌ பிரகாசமான, நம்பிக்கை 
யூட்டுகின்ற செய்தியாகும்‌. 

பரிணாமக்‌ கொள்கையானது இயேசுவைக்‌ தவறாக்கி, அவரைப்‌ 
பொய்யராக்குகின்றது. அது விஷயத்தை மிகவும்‌ பலத்ததாக விளக்கு 
கின்றதா? இல்லை, ஏனெனில்‌ விரைவிலேயே மக்கள்‌ கிறிஸ்தவத்திற்கும்‌ 
பரிணாமக்‌ கொள்கைக்கும்‌ இடையில்‌ உள்ள பெரும்பிளவைக்‌ காண்பார்‌ 
கள்‌, விரைவிலேயே பரிணாமத்தின்‌ பிடி யானது தளர்ந்து விடும்‌. இயேசு 
ஆதியாகமத்தை விசுவாசித்தார்‌, மற்றும்‌ அதிலிருந்து மேற்கோள்‌ 
காட்டினார்‌ (அதி. 2:25; மத்‌. 19:5; மாற்‌. 10:7 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌). 
பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ ஆதியாகமம்‌ உண்மையை உரைக்கின்ற 


பரிணாமக்‌ கோட்பாடு உண்மையென்றால்‌, 
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தென்பதை நம்புவதில்லை. இவ்விதமாக, ஆதியாகமத்தைப்‌ புறக்கணிப்‌ 
பதென்பது இயேசுவைப்‌ புறக்கணிப்பதாகும்‌. இயேசுவைப்‌ பின்பற்று 
பவராக இருந்து கொண்டு அதே வேளையில்‌ மோசேயைப்‌ புறக்கணிப்பதும்‌ 
இயலாத ஒன்றாகும்‌, ஏனெனில்‌ இயேசு, “நீங்கள்‌ மோசேயை 
விசுவாசித்தார்களாணால்‌, என்னையும்‌ விசுவாசிப்பீர்கள்‌; அவன்‌ என்னைக்‌ 
குறித்து எழுகியிருக்றொனே. அவன்‌ எழுதின வாக்கியங்களை நீங்கள்‌ 
விசுவாசியாமவிருந்தால்‌ நான்‌ சொல்லுகிற வசனங்களை எப்படி 
விசுவாசிப்பீர்கள்‌ என்றார்‌” (யோவா. 5:46, 47). 

மனிதன்‌ மிக உயர்ந்த ஒரு விலங்காக மட்டுமே இருந்தால்‌, இயேசுவின்‌ 
மரணம்‌ ஒரு வெட்கமான விஷயம்‌ மட்டுமல்ல - அது மதியீனமான 
தாயிருக்கும்‌, ஏனெனில்‌ வெறும்‌ விலங்கு ஒன்றுக்கு மீட்பு தேவையில்லை. 
விஷயம்‌ அப்படியிருப்பின்‌, கவனத்துடன்‌ திட்டமிடப்பட்ட இயேசுவின்‌ 
வாழ்வு, எல்லா மனிதர்களின்‌ பாவங்களுக்காகப்‌ பாடுபட்டு மரிப்பதற்காக 
அவர்‌ எருசலேம்‌ சென்றது ஆகிய அனைத்தும்‌ தேவையற்றதாக விடும்‌. 
பரிணாமக்‌ கொள்கையின்‌ போதனைகள்‌ உண்மையாயிருந்தால்‌, 





மனிதர்கள்‌ பாவமற்றவர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
நரகத்திற்குச்‌ செல்வதினின்று இரட்சிக்கப்‌ படுவது தேவையில்லாதபடிக்கு 
நரகமே இருக்காது. இயேசுவின்‌ மூலமாக மட்டுமல்ல பரிணாமக்‌ 
கொள்கையின்‌ மூலமாகவும்‌ கூட எவரொருவரும்‌ ஜெபிக்க உரிமைகோர 
முடியாத அளவுக்கு பரிணாமக்‌ கொள்கையின்‌ விளைவுகள்‌ அவ்வளவு 
மோசமானதாகவும்‌, வெகுதூரம்‌ சென்றடைவதாகவும்‌ உள்ளன. 


இது கடந்து போகும்‌ 

“விஞ்ஞானம்‌” என்று தவறாக அழைக்கப்படுகின்ற இந்த எண்ணக்‌ 
கோளாறானது, மற்ற கட்டுக்கடங்காத யூகங்களுடன்‌ கூட ஒரு சில 
ஆண்டுகளில்‌ கடந்து போய்‌ விடும்‌. விஞ்ஞான கோட்பாடுகளும்‌, 
கற்பனையான யூகங்களும்‌ வந்து போகின்றன. இன்று பயன்படுத்தப்படும்‌ 
ஒரு பாடப்‌ புத்தகமானது நாளை இகழப்படுகின்றது. தேவனுடைய 
புத்தகத்திற்கு முரணான எல்லா யூகங்களும்‌ புல்லின்‌ பூவைப்‌ போன்றன 
வாகவே உள்ளன: “புல்‌ உலர்ந்தது, அதின்‌ பூவும்‌ உதிர்ந்தது. கர்த்தருடைய 
வசனமோ என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கும்‌” (1 பேது. 1:24ஆ, 25௮). 


குறிப்புகள்‌ 

1Alfred W. McCann, God - or Gorilla (New York: Devin-Adair Co., 1925), 154-55. 
2Quoted in Douglas Dewar, Difficulties of the Evolution Theory (London: Edward Arnold & 
Co., 1931), 39. “Ibid., 31. “Oliphant-Smith Debate (Nashville: Gospel Advocate Co., 1952), 
128. *Ibid., 132. ‘Dewar, 68-69. ‘Ibid., 86. ‘Adapted from W. W. Otey, Creation or Evolution 
(Austin: Firm Foundation Publishing Co., 1930), 110. °E. M. Roberts, The Mystery of Life 
(St. Louis: Publicity Service Co., 1933), 511. “Adapted. 
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“சத்திய தேவன்‌” 

தேவனைச்‌ சார்ந்திருக்கக்‌ கூடிய தன்மையானது ஏசா. 65:16ல்‌ 
ஏசாயாவின்‌ விவரிப்பான '/:/0/2 “Amen, “சத்திய தேவன்‌” என்பதில்‌ முன்‌ 
வைக்கப்பட்டுள்ளது: “அதினால்‌ பூமியிலே தன்னை ஆசீர்வதிக்கிறவன்‌ 
சத்திய தேவனுக்குள்‌ தன்னை ஆசீர்வதிப்பான்‌; பூமியிலே 
ஆணையிடுகிறவன்‌ சத்திய தேவன்‌ பேரில்‌ ஆணையிடுவான்‌; ...” நமது 
தேவன்‌ ஆமெனில்‌ சத்தியத்தின்‌, உண்மை நிறைவுடைமையின்‌ தேவனாக 
இருக்கின்றார்‌. “Ae என்ற வார்த்தையானது நம்புதற்குரிய தன்மையை 
ஆலோசனை கூறுகின்றது. இதிலிருந்து “சத்தியம்‌?” என்ற வார்த்தை 
பெறப்பட்டுள்ளது. சத்தியமானது இயற்கை விதிகளைப்‌ போலவே ஆதரவு 
பெற்று, மாற்றமில்லாததாக உள்ளது. சத்திய தேவனும்‌, சார்ந்திருக்கும்‌ 
வன்மை பெற்றவருமான '£lohe “44821 என்பவர்‌ மட்டுமே “நான்‌ 
சத்தியமாய்‌ இருக்கிறேன்‌?” என்று கூறத்‌ துணிய முடியும்‌. 
மாற்றமில்லாதவரைப்‌ போல நிச்சயமானதும்‌ சார்ந்திருக்கக்‌ கூடிய 
வன்மையும்‌ பெற்றவர்‌ இந்த அண்டத்தில்‌ ஒருவரும்‌ இல்லை (மல்‌. 3:6. 
அவரிடத்தில்‌ மட்டுமே யாதொரு மாறுதலும்‌, வேற்றுமையின்‌ நிழலும்‌ 
இல்லாதுள்ளது (யாக்‌. 1:17). நாம்‌ நம்புவதற்குரியவர்கள்‌ அல்ல என்று 
நிரூபித்தாலும்‌, தேவன்‌ உண்மை நிறவுடையவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ 
(2 தீமோ. 2:13). இயேசு கிறிஸ்து நேற்றும்‌ இன்றும்‌ என்றும்‌ மாறாதவரா 
யிருக்கிறார்‌ (எபி. 13:8). 

யேகோவா “சோர்ந்து போவதுமில்லை இளைப்படைவதுமில்லை” 
(ஏசா. 40:28). பூமியில்‌ ஒருவர்‌ தாம்‌ மிகவும்‌ அன்புகூர்ந்தவரின்‌ மிக 
அதிகமான சார்பு வன்மையானது விட்டுக்கொடுக்கப்படவேண்டிய 
பொழுதும்‌ கூட, தேவனுடைய நம்பகத்‌ தன்மை இன்னமும்‌ உள்ளது. அவர்‌ 
கும்முடைய மாபெரும்‌ மற்றும்‌ விலையேறப்‌ பெற்ற வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
குறித்து அசட்டையாய்‌ இருக்க முடியாது. “எங்களால்‌ தேவனுக்கு 
மகிமையுண்டாகும்படி, தேவனுடைய வாக்குத்தத்தங்களெல்லாம்‌ இயேசு 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஆம்‌ என்றும்‌, அவருக்குள்‌ ஆமென்‌ என்றும்‌ இருக்கிறதே” 
(2 கொரி. 1:20). 

லவோதிக்கேயாவில்‌ உள்ள சபைக்கு “உண்மையும்‌ சத்தியமுமுள்ள 
சாட்சியும்‌, தேவனுடைய சிருஷ்டிக்கு ஆதியுமாயிருக்கிற ஆமென்‌ 
என்பவர்‌ ...” (வெளி. 3:14) என்று இயேசு பேசுகையில்‌ அக்கூற்று வெது 
வெதுப்பான கிறிஸ்தவர்களுக்கு (வெளி. 3:16) ஆறுதல்‌ படுத்தக்‌ 
கூறப்படாமல்‌, தேவனுடைய பிள்ளைகளிடம்‌ தர்க்கம்‌ புரிந்து அவர்கள்‌ 
தேவனுக்கு வைராக்கியமுள்ளவர்களாய்‌ வாழும்படி உறுதிப்படுத்திற்று, 
இது இயேசுவினால்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்ட பெயராயிற்று. 
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பரிணாமத்தீன்‌ ஒரு 
கண்ணோ டங்கள்‌? 


சார்லஸ்‌ டார்வினால்‌ 1859ல்‌ உயிரனங்களின்‌ தோற்றம்‌ என்ற நூல்‌ 
வெளியிடப்பட்ட நிகழ்ச்சியில்‌ இருந்து, வேதாகமம்‌ விஞ்ஞானத்துடன்‌ 
கொண்டுள்ள உறவுமுறையில்‌ ஒரு புது யுகம்‌ தொடங்கிற்று. அந்தப்‌ 
புத்தகமானது ஒரு பெரும்‌ கண்டப்‌ பிரிவினையை உண்டாக்கியது: 1859க்கு 
முன்பு, விஞ்ஞானிகளில்‌ பெரும்பான்மையோர்‌ (ஏறக்குறைய அனை 
வரும்‌), இந்த அண்ட மானது படைப்பாளர்‌ ஒருவரின்‌ நன்கு திட்டமிடப்‌ 
பட்ட பணி என்று நம்பினர்‌; 1859ல்‌ இருந்து, விஞ்ஞானிகளில்‌ (ஏறக்‌ 
குறைய) எல்லாரும்‌ இந்த அண்டமானது நோக்கமற்ற விபத்து என்ற 
நம்பிக்கைக்குப்‌ படிப்படியாகத்‌ திரும்பினர்‌. 


1. கரிமப்‌ பரிணாமம்‌ 

லண்டனின்‌ பிரிட்டிஷ்‌ மியூசியத்தில்‌ புகழ்பெற்ற புத்தகங்களின்‌ 
தொகுப்பு ஒன்று காட்சிப்‌ படுத்தப்பட்டுள்ளது. அவற்றில்‌ மிக 
முக்யெமானவைகளில்‌ ஒன்று டார்வினுடைய புகழற்ற புத்தகத்தின்‌ முதற்‌ 
பதிப்பின்‌ பிரதியாகும்‌, அது பின்வரும்‌ குறிப்புடன்‌ காணப்படுகின்றது: 
“கணக்கற்ற வகையிலான உயிருள்ளவைகள்‌ எவ்விதத்தில்‌ செயல்‌ வலிவுடன்‌ 
பரிணாமம்‌ பெற்றுள்ளன என்பதற்கான டார்வினின்‌ விளக்கமானது 
இயற்கை உலகைப்‌ பற்றிய மனிதனின்‌ கண்ணோட்டத்தில்‌ புரட்சியை 
ஏற்படுத்தியுள்ளது.” இந்தப்‌ புரட்சிகர பரிணாமக்‌ கோட்பாட்டாளர்கள்‌ 
தேவன்தான்‌ சிருஷ்டிகர்‌ என்பதைப்‌ புறக்கணித்துவிட்டு, இயற்கையானது 
(தொடக்கம்‌ அறியப்படாதது) படிப்படியாக, இயற்கைக்‌ தெரிவினால்‌, 
முன்னோர்களான விலங்கினின்று மனிகனைப்‌ பரிணாமப்படுத்தியது 
என்பதை ஏற்றுக்‌ கொள்கின்றனர்‌. 





குற்செயலான தகவமைப்புக்கள்‌' 

இயற்கைத்‌ தெரிவை ஒரு “விதி” என்று அழைப்பது என்பது அதனைப்‌ 
பொய்யாகப்‌ புகழுவதாக உள்ளது. முற்றிலும்‌ தானே சம்பவித்த அல்லது 
குற்செயலான நிகழ்ச்சியானது “தற்செயல்‌” என்று அழைக்கப்பட முடியுமே 
குவிர, “விதி” என்று அழைக்கப்பட முடியாது. மற்றும்‌, இயல்பான தற்செயல்‌ 
நிகழ்ச்சிகள்‌ என்பவை வலியுள்ளவையே உயிர்‌ பிழைக்கும்‌ என்பதை 
விளக்க முடிந்தாலும்‌, தற்செயலினால்‌ மேம்படுத்தப்‌ படுவதற்கு சாதகமான 





மாறுபாடுகள்‌ எவ்விதம்‌ மற்றும்‌ ஏன்‌ நடைபெற்றன என்பதை 
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விளக்கப்படுத்துவதற்கு இன்னமும்‌ உதவி தேவைப்படுகின்றது; ஒரு 
தசைநார்‌, ஒரு நிண நீர்ச்‌ சுரப்பி, ஒரு வயிறு, யுக்தியுடன்‌ வைக்கப்பட்ட 
ஓரிணை நுரையீரல்கள்‌, அல்லது ஒரு மூளை (மூளையற்ற இயற்கையிடம்‌ 
இருந்தது). பதினேழாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ வாழ்ந்த ஆங்கிலத்‌ தத்துவ 
ஞானியான ஹென்றி மோர்‌ அவர்களிடமிருந்து வந்த ஒரு விளக்கமானது 
இன்றும்‌ ஏற்புடையதாக உள்ளது: “நமது முன்‌ பற்கள்‌ ஏன்‌ வெட்டும்‌ 
உளிகள்‌ போல்‌ கூர்மையாக உள்ளன? ஆனால்‌ நமது உள்‌ பற்கள்‌ 
அறைப்பதற்காக அகலமாய்‌ உள்ளன?” தற்செயல்‌ உயிர்‌ வாழ்வு என்பது 
இந்த வினாவுக்கு விடையளிப்பதில்லை. 

எந்த ஒரு தாவரமும்‌ அல்லது விலங்கும்‌ அதனுடைய இனப்‌ பாரம்பரிய 
(£5) வரிசையைக்‌ கடந்து செல்கின்றது என்பதற்கான ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ 
இல்லை. ஒரு இனத்திற்குள்ளேயே மட்டுமே மாறுதல்கள்‌ ஏற்படுத்து 
கின்றது, மற்றும்‌ இனத்திற்கு வெளியே கலப்பினம்‌ செய்தல்‌ என்பது ஒழிந்து 
போகின்றது. தற்செயலானது எல்லாவற்றையும்‌ ஆளுகை செய்யுமென்றால்‌, 
சில வேளைகளிலாவது கோவேறுக்‌ கழுதைகள்‌ இனப்பெருக்கம்‌ செய்யக்‌ 
கூடியவைகளாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அவைகளின்‌ மலட்டுத்‌ தன்மையானது 
தற்செயலான தகவமைப்பையல்ல, ஆனால்‌ இயற்கையின்‌ நிலையான 
விதிகளையே சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 

மக்காச்‌ சோளம்‌ பயிரிடுதலுக்கானாலும்‌, நிலவுக்குப்‌ பயணம்‌ 
செல்லுதலுக்கானாலும்‌ மனிதன்‌ கவனமாகக்‌ திட்டமிட வேண்டியதாக 
உள்ளது. இருப்பினும்‌, திட்ட ங்களின்றி, மூளையற்ற இயற்கையானது உயிர்‌ 
வாழ்வைத்‌ தற்செயலாக உண்டாக்கெது என்ற கருத்தை இன்றைக்கும்‌ 
ஏராளமான விஞ்ஞான அறிஞர்கள்‌ பற்றிப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌. 
இருப்பினும்‌ குறிப்பிட்டதொரு நாத்திகப்‌ பரிணாமவாதி அதை நிரூபிக்க 
முயற்சி செய்ய மாட்டார்‌: “உயிர்‌ வாழும்‌ இவ்வுலகமானது ஏராளமான 
குவறுகளினால்‌ உற்பத்தியாயிற்று என்று நாம்‌ நம்ப முடியுமா? இந்தக்‌ 
கேள்வியானது பதில்‌ அளிக்கப்‌ பயங்கரமான சிரமம்‌ கொண்டது என்று 
நான்‌ காண்பதை நான்‌ ஓத்துக்‌ கொள்கின்றேன்‌. ”2 


வளர்ச்சி மாற்றங்கள்‌ 

டச்சு நாட்டுத்‌ தாவரவியலாளரான ஹியூகோ டி. வரைஸ்‌ என்பவரின்‌ 
ஊக்கப்படுத்துதலும்‌, அவரது இன வளர்ச்சி மாற்றங்கள்‌ என்ற ஆராய்ச்சிப்‌ 
படிப்பும்‌ இல்லையென்றால்‌, டார்வினின்‌ போதனையானது (இயற்கையில்‌ 
குற்செயல்‌ நிகழ்வுகள்‌) தேய்ந்து போயிருக்கும்‌ என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. 
எல்லா உயிரினங்களிலும்‌ (பொது, வகைகள்‌ அல்லது குடும்பங்கள்‌ அல்ல) 
இனவளர்ச்சி மாற்றங்கள்‌ ஏற்படுவதாக அவர்‌ காண்பித்தார்‌. இவைகளில்‌, 
டார்வினின்‌ கோட்பாட்டில்‌ காணப்பட்ட ஒரு அடிப்படைக்‌ 
குறைபாடானது நிறைவு செய்யப்பட்டதாக நம்பிக்கை ஏற்பட்டது. 
தகுதியுள்ள பல்வேறு விலங்குகள்‌ இங்கிருக்கத்‌ தொடங்கிய பின்னர்‌ 
எவ்விதம்‌ உயிர்‌ பிழைத்தன என்று விளக்கமளிக்க டார்வின்‌ முயற்சி 
செய்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ அவை இங்கு எப்படி வந்து சேர்ந்தன என்பதற்கு 
நம்பக்‌ கூடிய வகையிலான யூகங்கள்‌ எதையும்‌ அவர்‌ கொண்டிருந்ததில்லை. 
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இனங்களின்‌ மாறுபாடுகளிலிருந்து வரும்‌ ஆதாரமே தாவரங்கள்‌ மற்றும்‌ 
விலங்குகளின்‌ பல்வேறு குடும்பங்கள்‌ இங்கு எவ்விதம்‌ வந்து சேர்ந்தன 
என்று காண்பிக்கும்‌ என நம்பப்பட்டது. 

இருப்பினும்‌, (எப்பொழுதும்‌ அரிதாகவும்‌ சிறு அளவிலும்‌ உள்ள) 
இனமாற்றங்களின்‌ மத்தியில்‌ வளர்ச்சி மேம்பாட்டின்‌ வரிசையானது 
உயிரினங்களின்‌ முன்னேற்றத்தை நோக்கி முன்னணியில்‌ இருக்கவில்லை 
என்று ஆராய்ச்சி காண்பித்த பொழுது ஏமாற்றம்‌ வந்து சேர்ந்தது. அதற்குப்‌ 
பதிலாக, இன மாறுபாடுகள்‌ என்பவை உயிர்‌ குடிப்பவையாக இல்லா 
விட்டாலும்‌ பொதுவாகத்‌ துன்பம்‌ நிறைந்தவையாகவே இருந்தன. எனவே, 
டி வரைஸின்‌ கண்டு பிடிப்பானது டார்வினியத்தைத்‌ தூக்கி நிறுத்தப்‌ 
போதுமற்றதாக இருந்தது. இருந்த போதிலும்‌, கொஞ்சத்திலிருந்து அதிகம்‌ 
உய்த்துணரப்பட்டது, மற்றும்‌ தோல்வியடைந்த ஒரு அமைப்பினுள்‌ ஒரு 
புதிய நம்பிக்கையானது நிரப்பப்பட்டது. 

இனமாற்றங்கள்‌ என்பவை இன “வகைகளின்‌” கோட்டினைக்‌ 
கடக்காத வரையிலும்‌, அவைகள்‌ உயிரினங்களின்‌ மேம்பாட்டைக்‌ 





காண்பிக்காத வரையிலும்‌ அவை கரிமப்‌ பரிணாமத்தை ஆதரிப்பதில்‌ ஒரு 
பலவீனமான இணைப்பாகவே உள்ளன. எனவே உண்மையில்‌ கூறினால்‌ 
பரிணாமக்‌ கொள்கையானது நிரூபிக்கப்படாததாகவே உள்ளது. பரிணா 
மக்‌ கொள்கையில்‌ நம்பிக்கையுள்ள ஒருவர்‌, “கரிமப்‌ பரிணாமமானது ஒரு 
உறுதிப்பாடு என்ற வகையில்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ உரிமையை நாம்‌ 
பெற்றிருக்கவில்லை”” என்று எழுதினார்‌. அவர்‌ தொடர்ந்து பின்வருமாறு 
எழுதினார்‌: 


லாமார்க்கியமோ [இனமாற்றத்தினால்‌ அல்ல சூழ்நிலை யினாலேயே 
பண்புகள்‌ சுதந்தரிக்கப்படுகின்றன என்ற கொள்கை] அல்லது 
இனமாற்றங்களோ பரிணாமக்‌ கொள்கையின்‌ இயக்க விதியை நாம்‌ 
அறிந்து கொள்ளும்படி செய்யாது என்பது உண்மையானதாகவே 
உள்ளது; இந்த இயக்க விதியைப்‌ பற்றி நாம்‌ ஒன்றுமே அறிந்ததில்லை 
என்று புரிந்து கொள்ளும்‌ தைரியத்தை நாம்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌.* 


பரிணாமத்திற்கான இணங்கச்‌ செய்ய முடியாத ஆதாரமானது ஜீன்‌ 
ரோஸ்டன்டின்‌ பெயர்‌ சூட்டும்‌ கொள்கையில்‌ பிரஇபலிக்கப்படுகின்றது. 
அவர்‌, பரிணாமத்தின்‌ காலகட்டங்களை “பல்லுயிர்த்‌ தோற்றம்‌,” “சில 
உயிர்த்‌ தோற்றம்‌” மற்றும்‌ “குறை உயிர்த்தோற்றம்‌” என்று கூறினார்‌.” 
அவரது இந்தப்‌ பெரிய வார்த்தைகள்‌, இயற்கையில்‌ பரிணாமத்திற்கு அதிக 
நேரம்‌ இருந்த காலம்‌ ஒன்றிருந்தது; பின்பு கொஞ்ச நேரம்‌ மட்டும்‌ இருந்த 
காலம்‌ இருந்தது; இப்பொழுது அதற்கு (பரிணாமத்திற்கு) காலமே இல்லாத 
சூழ்நிலையாய்‌ உள்ளது என்று எளிமையாகக்‌ கூறப்படலாம்‌. 

மேலும்‌, மாற்றம்‌ ஒன்றினால்‌ நீண்டு வளர்ந்ததாகக்‌ காணப்படும்‌ 
ஓட்டகச்‌ சிவிங்கியின்‌ நீள கழுத்தானது பயனுள்ளதாகக்‌ காணப்‌ 





பட்டாலும்‌, பல உறுப்புக்கள்‌, ஆயிரக்கணக்கான மாற்றத்திற்கு நீண்ட 
காலம்‌ காத்திருக்க முடியாதிருந்திருக்கும்‌. கழுத்தை நீட்சியுறச்‌ செய்தல்‌ 
என்ற “எளிய” செயல்முறையைப்‌ போலின்றி, பல யூகிக்கப்பட்ட 
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மாற்றங்கள்‌ ஒரு தலைமுறையில்‌ ஏற்பட்டிருக்க வேண்டும்‌, இல்லை 
யென்றால்‌ அந்த உயிரினங்கள்‌ இறந்து போயிருக்க வேண்டியதாகும்‌. 
சிலந்திப்‌ பூச்சியின்‌ வலை பின்னும்‌ தொழில்‌ நுட்பமானது அதன்‌ விருப்பத்‌ 
தேர்வான நுட்பமும்‌ அல்ல, மற்றும்‌ வீனஸின்‌ ஈயைப்‌ பிடிக்கும்‌ பொறியின்‌ 
“வாயும்‌” அப்படிப்பட்டதல்ல. எந்த ஒரு உயிரினத்தின்‌ இனப்பெருக்க 
உறுப்புக்களும்‌ இப்படிப்பட்டதல்ல. இந்த உறுப்புகள்‌ ஒரு தலைமுறையில்‌ 
முழுமையாகச்‌ செயல்பட்டிருக்கவில்லையென்றால்‌, அடுத்த தலை 
முறையே இருக்க முடியாது. 


இந்த சிரமத்தைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்காக, ஒருவர்‌ இந்த உறுப்புகள்‌ 
அல்லது உறுப்புக்களின்‌ சிக்கலான அமைப்புக்கள்‌ வளர்ச்சிப்படியின்‌/ 
நிலையின்‌ எட்டில்‌ ஒரு பங்கு அல்லது பதினாறில்‌ ஒரு பங்கு என்று 
கற்பனை செய்துகொள்ள வேண்டியிருந்தது. அதன்‌ பிறகு ஒருவர்‌, 
பணிவடிவம்‌ ஒன்றில்‌ இந்த முழு அமைப்பும்‌ ஒரே வேளையில்‌ 
தற்செயலாய்‌ உற்பத்தியாவதின்‌ அசாத்தியத்தை உணர்ந்தறிகன்றார்‌. 
மற்றும்‌, எந்த ஒரு பாகமும்‌ வேலை செய்வதற்கு இன்னமும்‌ அந்த முழு 
அமைப்பும்‌ முன்னிலைப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌.” 


குளவியானது வெட்டுக்கிளியொன்றைப்‌ பிடித்துக்‌ கொட்டும்‌ 
பொழுது, கரிமப்‌ பரிணாமமும்‌ கொட்டுதலைப்‌ பெறுகின்றது. குளவியின்‌ 
பின்‌ சந்ததிக்கான உணவானது, அது வெட்டுக்கிளியினுள்‌ செலுத்தும்‌ 
கொட்டுதலைப்‌ பொருத்‌ தமைகின்றது. அதன்‌ பிள்ளைகள்‌ (குளவிக்‌ 
குஞ்சுகள்‌) அதன்‌ கொட்டும்‌ உறுப்பை பெறுவதற்கும்‌ முழுமைப்‌ படுத்து 
வற்குமான உதவி நிறைந்த ஆயிரக்கணக்கான மாற்றங்களுக்காகக்‌ 
காத்திருக்க முடியாதிருந்தது. வெட்டுக்கிளியானது இறக்கும்படி யாக அல்ல, 
மயக்கம்‌ அடையும்படியாகவே கொட்டப்பட்டது. பிறகு அந்தக்‌ 
குளவியானது வெட்டுக்கிளியைப்‌ புதைத்து அதனருகில்‌ தனது முட்டை 
களை இடுகின்றது. மயக்கமூட்டப்பட்ட வெட்டுக்கிளியானது இன்னும்‌ 
பிறக்காத குளவிகளுக்கு உணவாகக்‌ காத்திருக்கின்றது, அந்தக்‌ குளவிகளை 
அவைகளின்‌ தாய்‌ ஒருபோதும்‌ காணப்‌ போவதில்லை, ஏனென்றால்‌ அது 
அந்தத்‌ துளையை மூடிவிட்டு, அதன்‌ குழந்தைகள்‌ பிறக்கு முன்பே 
அங்கிருந்து சென்று விடுகின்றது. தாய்க்‌ குளவிகள்‌ இந்தச்‌ செயல்களை 
முதல்‌ தலைமுறையிலேயே - மற்றும்‌ ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ - 
செய்தாக வேண்டும்‌, அப்போதுதான்‌ இந்த உயிரினம்‌ தொடர்ந்து வாழ 
முடியும்‌. 





பெரும்‌ விலங்கொன்றின்‌ பெரும்பணி 

டார்வினின்‌ ஆராய்ச்சிப்‌ பணியானது (புத்தகமாக) வெளியிடப்பட்ட 
பிறகு உடனடியாக பிரிட்டிஷின்‌ கப்பற்‌ படைப்‌ பிரிவானது Challenger 
என்ற கப்பலின்‌ நான்கு ஆண்டுக்‌ கடற்பயணத்திற்காக அதிகமான 
பணத்தைச்‌ செலவிட்டது. பரிணாமக்‌ கொள்கையை நிரூபிக்க இந்தப்‌ 
பயணக்‌ குழுவானது 1872ல்‌ தொடங்கி, தவறிப்‌ போன இணைப்புகளுக் 
காகப்‌ பெருங்கடலின்‌ ஆழங்களில்‌ ஆராய்ச்சி செய்தது. “பெருங்‌ கடலின்‌ 
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ஆழமான பெருங்குழிகள்‌, காலங்களினூடே மாற்றம்‌ அடையாதிருப்பதால்‌, 
அவைகள்‌ பூமியின்‌ மேற்பரப்பின்‌ மேல்‌ இல்லாதவைகளை வெளிப்‌ 
படுத்தும்‌” என்று அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌: உயிருள்ள படிமங்கள்‌, அல்லது 
உண்மையிலேயே தவறிய இணைப்புகள்‌ இன்னமும்‌ இருக்கும்‌ என்று 
அவர்கள்‌ நினைத்தனர்‌. அந்த வேளையில்‌, ஆழ்கடலின்‌ தரையைக்‌ கண்டு 
பிடிப்பதில்‌ முயற்சி செய்யப்பட்ட திட்டங்கள்‌ யாவற்றிலும்‌ இது மிகவும்‌ 
பேரவா உடையதாயிருந்தது. இயற்கைவாதிகளின்‌ பணியாளர்‌ குழு ஒன்று 
69,000 கடல்‌ மைல்கள்‌ பயணம்‌ செய்தது. மிதக்கும்‌ ஆய்வகம்‌ ஒன்றில்‌, 
நூற்றுக்கணக்கான ஒலி அமைப்புகளையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டதோடு, 
விளைவுகளைப்‌ பதிவு செய்ய ஐம்பது தொகுதிகளை நிரப்பவும்‌ செய்தனர்‌. 
இங்கிலாந்தைச்‌ சேர்ந்த தாமஸ்‌ 11. ஹக்ஸ்லியும்‌ சுவிட்சர்லாந்தில்‌ பிறந்த 
இயற்கைவாதியான லூயிஸ்‌ அகாஸிஸ்‌ என்பவரும்‌ மிகுந்த நம்பிக்கை 
யோடு இருந்தனர்‌. “தொடக்கத்தில்‌ நான்கு மைல்‌ நீளமுள்ள கயிறானது 
ஆழத்திலிருந்து எதைக்‌ கொண்டு வரும்‌ என்று காண அறைப்‌ பணிபுரியும்‌ 
பையன்கள்கூட ஆவலுடன்‌ கூடினார்கள்‌.” இருப்பினும்‌ படிப்படியாக 





காணும்‌ கூட்டத்தினர்‌ குறைந்து கொஞ்சமாயினர்‌. அதன்‌ பிறகு மண்‌ 
எடுக்கும்‌ கருவியானது விசேஷமாய்‌ உணவு வேளைகளில்‌ மேல்‌ நோக்கி 
வந்தால்‌, விஞ்ஞான பணியாளர்‌ குழுவினரும்‌ கூட அகைக்‌ காணாமல்‌ 
தவறத்‌ தொடங்கினர்‌. ஒவ்வொரு 01௦ மீனும்‌ அதன்‌ வடிவமைப்பானது 
அறியப்பட்டவைகளில்‌ இருந்து மாறுபட்டுள்ளதா என்று காண்பதற்காகப்‌ 
பிழிந்து பார்க்கப்பட்டது. இந்த ஆய்வுப்‌ பயணத்தின்‌ இயக்குநரான சர்‌ 
சார்லஸ்‌ தாம்ஸன்‌ நான்கு ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்‌ நம்பிக்கையிழந்த நிலையில்‌ 
இருந்தார்‌. வாழ்ந்திருந்ததாக நம்பப்பட்ட ஒரு சில விலங்குகள்‌ அழிந்து 
போய்‌, படிம வடிவில்‌ மட்டுமே இருந்தன என்று நம்பப்பட்ட ஒரு சில 
விலங்குகள்‌ கண்டு பிடிக்கப்பட்டன. இது ஒன்றுதான்‌ இந்தப்‌ பணியின்‌ 
மூலம்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட ஓரே ஒரு விஷயம்‌ ஆகும்‌.” 


வேதாகமத்திற்கு எதிரிடையான 

கரிமப்‌ பரிணாமமும்‌ வேதவாக்கியங்களும்‌ எதிரெதிர்த்‌ துருவத்தில்‌ 
இருப்பதாக வேதாகமத்தை விசுவாசிப்பவர்கள்‌ தொடக்கத்திலேயே 
உணர்ந்திருந்தனர்‌. பரிணாமமானது மனிதனை விலங்குகளின்‌ பின்‌ 
சந்ததியாகக்‌ கொண்டுள்ளது, ஆனால்‌ வேதாகமமானது மனிதனை பூமியின்‌ 
மண்ணிலிருந்து நேரடியாகப்‌ படைக்கப்பட்டவனாக முன்னிறுத்துகின்றது 
(அதி. 2:7). பரிணாமமானது மனிதனின்‌ மனைவி ஒரு விலங்கு மூதாதையர்‌ 
கொண்டவள்‌ என்று நினைக்கின்றது, ஆனால்‌ ஆதியாகமம்‌ அவளை 
மனிதனின்‌ விலா எலும்பில்‌ இருந்து நேரடியாகப்‌ படைக்கப்பட்ட 
வளாக்குகின்றது (அதி. 2:22). பரிணாமமானது மனிதனின்‌ வருகையை, 
விலங்குகள்‌ தனது இனமல்லாத இனப்‌ பெருக்கம்‌ செய்ததன்‌ விளைவாகக்‌ 
காண்கின்றது, வேதாகமமானது விலங்குகள்‌ அதனதன்‌ இனத்தின்படியே 
இனப்‌ பெருக்கம்‌ செய்வதாகக்‌ கொண்டுள்ளது (ஆதி. 1:21, 25). பரிணாம 
மானது மனிதனை உயர்த்தப்பட்ட ஒரு விலங்காகச்‌ சித்தரிக்கின்றது, 








வேதாகமமோ அவன்‌ தேவசாயலாகப்‌ படைக்கப்பட்டதாக, ஆனால்‌ தேவ 
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தூதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌, சற்றே சிறியவனாக்கப்பட்டதாகக்‌ காண்கின்றது 
(அதி. 1:26, 27; சங்‌. 8:1-5). மனிதன்‌ முற்றிலும்‌ அழியக்‌ கூடியவன்‌ என்ற 
கருத்தைப்‌ பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ பற்றிக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, 
ஆனால்‌ தேவனுடைய புத்தகமானது அவனை அழியாதவனாக்குகின்றது 
(அதி. 5:24; மத்‌. 10:28). பரிணாமக்‌ கொள்கையானது வழிநடத்தப்படாத 
அண்டம்‌ ஒன்றின்‌ அறியப்படாத தோற்றத்தை விவரிக்கையில்‌, 
வேதாகமமானது, திட்ட மிட்டு மற்றும்‌ வழி நடத்தப்படுகின்ற படைப்பைச்‌ 
செயல்‌ விளைவாக்கும்‌ சிருஷ்டி கர்த்தா ஒருவரைச்‌ சித்தரிக்கின்றது 
(அதி. 1:1-5). 

கரிமப்‌ பரிணாமத்தையும்‌ நம்பி, ஆத்துமா அழியாமை மற்றும்‌ தேவனு 
டைய இருப்பு ஆகியவற்றையும்‌ நம்பி இருத்தல்‌ என்பது இயலாத ஒரு 
செயலாகுமளவுக்கு இவ்விரு நிலைப்பாடுகளும்‌ உறுதியற்றவைகளாய்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று நேரெதிரானவைகளாக இருந்தன. “மற்ற பாலூட்டிகளின்‌ 
தொடர்‌ வரிசை ஒன்றிலிருந்து மனிதனின்‌ பரிணாமம்‌ நிரூபிக்கப்பட்ட 
பொழுது, ஆத்துமா அழியாமை, சுயாதீனமான சித்தம்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ 
ஆகியவை தங்களது கடைசி ஆதரவையும்‌ இழந்தன” என்று ஜெர்மன்‌ 
உயிரியலாளரான எர்ன்ஸ்ட்‌ ஹெயாக்கேல்‌ உரிமை கோரினார்‌. வாழ்வின்‌ 
பரிணாமத்தில்‌ “இயற்கைக்கு மேலான முகமைக்கு” இடமே இல்லை என்று 
ஐூலியன்‌ ஹக்ஸிலி உறுதிபடக்‌ கூறினார்‌.” பேராசிரியார்களான ]. வில்லிஸ்‌ 
ஸ்டோவெல்‌ மற்றும்‌ ஹோவர்ட்‌ 1. பிரெளன்‌ ஆகியோர்‌, “கரிமப்‌ 
பரிணாமத்தின்‌ காரணங்களும்‌ மற்றும்‌ உண்மையான செயல்பாடுகளும்‌ 
இன்னமும்‌ தெளிவற்றவைகளாகவே உள்ளன, ஆனால்‌ உண்மையானது 
இனியும்‌ விவாதத்திற்குரியதாக இருப்பதில்லை” என்று எழுதினார்‌. '? 

இவர்களின்‌ கூற்றிலுள்ள நுணுக்கமான அர்த்தத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 
“உண்மையான” என்ற வார்த்தையின்‌ பயன்பாடானது, பரிணாமம்‌ என்பது 





செயல்படுகின்றது ஆனால்‌ காணப்படாததாக மட்டும்‌ உள்ளது என்ற 
கருத்துணர்வை விட்டுச்‌ செல்லுகின்றது; மற்றும்‌ “இன்னமும்‌” என்ற 
வார்த்தையின்‌ பயன்பாடானது, வளர்ச்சியானது ஏற்படுத்தப்பட்டுக்‌ 
கொண்டுள்ளது மற்றும்‌ தெளிவற்ற தன்மையானது ஒரு கணத்தில்‌ மறைந்து 
விடும்‌ என்ற அர்த்தத்தை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகின்றது. “இயற்கைத்‌ 
தெரிவின்படியான உயிரியல்‌ பரிணாமம்‌ என்பது இனியும்‌ ஒரு கோட்‌ 
பாடாக இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அதன்‌ மதிப்பீடு பற்றிய விவாதம்‌ வீண்‌ 
செயல்‌ ஆகியிருக்குமளவுக்கு அது உயர்ந்த அளவு சாத்தியமானதாகி 
யுள்ளது” என்று பேராசிரியர்‌ ஹட்ஸன்‌ ஹோக்லேன்டு எழுதினார்‌. 
பேராசிரியர்‌ ஹென்றி மோரிஸ்‌ அவர்களின்‌ வார்த்தைகள்‌ எவ்வளவு 
வித்தியாசமானவைகளாக உள்ளன: “பரிணாமத்தின்‌ செல்லும்‌ தன்மைக்கு 
விஞ்ஞானத்திலோ அல்லது வேதாகமத்திலோ இம்மியளவும்‌ ஆதாரம்‌ 
இல்லை. 2 


73 


11. ஆத்திகப்‌ பரிணாமம்‌ 


ஒரு இணக்கம்‌ 

தேவனுடைய படைப்பானது பரிணாமச்‌ செயல்முறையின்‌ மூலமாக 
ஏற்பட்டது என்று உறுஇப்படுத்துவதனால்‌ பரிணாமத்திற்கும்‌ வேதாகமத்‌ 
திற்கும்‌ இசைவு ஏற்படுத்த முயற்சிகள்‌ மேற்கொள்ளப்பட்டுள்ளன. 
வேதாகமத்தையும்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு, தற்கால விஞ்ஞானத்தின்‌ (அடிப்படை 
இல்லாத) யூகங்களையும்‌ பராமரிக்க விரும்புபவர்கள்‌ மத்தியில்‌ “ஆத்திகப்‌ 
பரிணாமம்‌” என்று அழைக்கப்படும்‌ கருத்து பிரபலமாகியிருக்கின்றது. 
இப்படிப்பட்ட ஒரு இணக்கமானது சாத்தியமற்றதாக உள்ளது. 

பரிணாமத்தின்‌ செயல்முறையானது வழி நடத்தப்படாத, இயல்பான 
காலத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு ஏற்பட்ட ஒரு அண்டத்தை உண்டாக்கி 





யுள்ளதென்றால்‌, தேவனை உட்புகுத்துதல்‌ என்பது தேவையற்றதாகும்‌. 
மனிதன்‌ முற்றிலும்‌ அழியக்‌ கூடியவனாக மற்றும்‌ ஒரு விலங்காக மட்டுமே 
பரிணமித்திருந்தால்‌, பாவம்‌ மற்றும்‌ பரிகாரம்‌ என்ற உபதேசங்களுக்கு 
இடமே இல்லை. ஆலிவர்‌ லாட்ஜ்‌ என்பவர்‌, “விஞ்ஞானத்தினால்‌ 
போதிக்கப்பட்ட நாம்‌, மனிதனுக்கு வீழ்ச்சி இருந்ததில்லை, அவனுக்கு 
எழுச்சி மட்டுமே இருந்துள்ளது என்று கற்றிருக்கின்றோம்‌” என்று கூறினார்‌. 
வளர்ச்சியுறும்‌ விலங்கு பாராட்டைப்‌ பெறத்‌ தகுதியுடையதாயிருக்கின்றது; 
அதற்கு நிவாரணம்‌ தேவைப்படுவதில்லை. ஒரு மிருகமானது பாவம்‌ செய்ய 
முடியாததாகையால்‌, மனிதன்‌ தேவ சாயலில்‌ படைக்கப்படாமல்‌ மனிதக்‌ 
குரங்கின்‌ சாயலில்‌ படைக்கப்பட்டிருந்தால்‌, மதம்‌ யாவும்‌ தேவைக்கு 
அதிகமானதேயாகும்‌. பரிணாமக்‌ கோட்பாடு என்பது, “நாயொன்று 
நாயைத்‌ தின்னும்‌” கொள்கையின்‌ அடிப்படையில்‌, வலிமையுள்ளதே உயிர்‌ 
பிழைக்கும்‌ என்ற கருத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது; ஆனால்‌ 
கிறிஸ்தவமானது பிறர்நலம்‌ பேணும்‌ அன்பின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது. 

“அத்திகப்‌ பரிணாமம்‌” என்பது ஒரு முரண்பாடாக உள்ளது. 
வடிவமைக்கப்படாத, மற்றும்‌ தற்செயலான பரிணாமத்தில்‌ தேவனை ஒரு 
பின்நிற்பவராகப்‌ புகுத்துவதென்பது “நேர்மையான” நேர்மையற்ற மனிதர்‌ 
என்று பேசுவதைப்‌ போலவே இயலாத செயலாகும்‌. ஆத்திகப்‌ பரிணா 
மத்தின்படி, தேவன்‌ கனத்திற்குரிய முதற்‌ காரணம்‌ என்ற வகையில்‌ 
அண்டத்தை உண்டாக்கி விட்டு, அது தனது கால ஓட்டத்தை தானே 
எடுத்துக்‌ கொள்ளும்படி விட்டுவிடுகின்றார்‌ என்றாகின்றது. தேவன்‌ இந்த 
அமைப்பைத்‌ தொடக்கி வைத்திருந்தார்‌ என்று அனுமானிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தாலும்‌, இந்தச்‌ செயல்‌ முறையானது மூளையற்ற ஒன்று என்றே 
விவரிக்கப்படுகின்றது. இருப்பினும்‌, ஆத்திகப்‌ பரிணாமவாதிகள்‌, 
மூளையற்ற தற்செயல்‌ பற்றியோ, இயற்கையில்‌ தற்செயல்கள்‌ பற்றியோ 
அல்லது மரபணுக்களில்‌ தான்தோன்றித்தனம்‌ பற்றியோ தெளிவான 
மொழியில்‌ பேசுவதில்லை. அவர்கள்‌, விலங்குகளின்‌ பால்குடிக்கும்‌ 
குட்டிகளாக ஆதாமையும்‌ ஏவாளையும்‌ கண்ணோக்குவதில்லை, ஆனால்‌ 





74 


வார்கள்‌ “அவசர நிலைப்‌ பரிணாமம்‌,” “வளர்நிலைப்‌ படைப்பியம்‌” 
௮ ௮ 
அல்லது “விஞ்ஞான படைப்பியம்‌” பற்றிப்‌ பேசுகின்றனர்‌. 


ஆத்திகத்தின்‌ ஒப்படைப்பு 

நோக்கமற்ற மாறுபாடுகள்‌ மற்றும்‌ தற்செயலான உற்பத்திகள்‌ 
ஆகியவற்றிற்குத்‌ தேவனைத்‌ கோற்றுவிப்பாளராக ஏற்படுத்த முயற்சி 
செய்கின்றவர்கள்‌ உண்மை ஆத்திகத்தின்‌ காரணத்திற்கு உதவி செய்வது 
இல்லை. நோக்கமற்ற, தற்செயலான வாழ்வில்‌ தோற்றத்தில்‌ தேவனை ஒரு 
உருவகத்‌ தலைவராக ஏற்படுத்துவதென்பது மிகவும்‌ பாராட்டுதற்‌ 
குரியதல்ல. அப்படிப்பட்ட தொரு கண்ணோட்டமானது மனிதன்‌ 





தூதர்களை விடச்‌ சற்றே சிறியவனாகப்‌ படைக்கப்பட்டான்‌ என்று 
சித்தரியாமல்‌, முயற்சி மற்றும்‌ தவறு ஆகியவற்றினின்று எஞ்சியவனாக 
அவனைச்‌ சித்தரிக்கும்‌. பல லட்சக்கணக்கான ஆண்டுகள்‌ நடைபெற்ற 
தற்செயல்‌ நிகழ்ச்சிகளுக்குப்‌ பிறகு, மனிதன்‌ தேவனுடைய சாயலாகப்‌ 
படைக்கப்பட்ட அவரது நேரடியான படைப்பாயிராமல்‌, அதிர்ஷ்ட 
வசமான நிகழ்ச்சியாகவே இருப்பான்‌. 

உண்மைப்‌ பரிணாமக்‌ கோட்பாட்டில்‌ மனிதனின்‌ ஆத்துமாவுக்கு 
இடம்‌ இல்லை. பரிணாமக்‌ கொள்கைக்காரர்களின்‌ கூற்றுப்படி இந்த 
அண்டம்‌ முழுமையும்‌ இயந்திர மயமானதாய்‌ உள்ளது. இது இயற்பியல்‌ 
மற்றும்‌ உளவியல்‌ ஆகிய வகைகளில்‌ கண்டிப்பான தீர்மானம்‌ பெற்றதாய்‌ 
உள்ளது. '” பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்களால்‌ முன்‌ வைக்கப்படும்‌ மனிதன்‌ 
பற்றிய சித்தரிப்பைக்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு நோக்குங்கள்‌: மனிதன்‌ தான்‌ 
எப்படியிருந்தானோ, அப்படி மட்டுமே இருப்பான்‌. அவனது மூளையை 
ஏற்படுத்துகின்ற வேதியல்‌ பொருட்களே அவனுடைய ஓவ்வொரு சிந்தனை 
யையும்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌. அவனுக்கு சுயாதீனம்‌ இல்லை, மனித நோக்கம்‌ 
இல்லை. அவன்‌ ஒரு மிருக மரபணுவிலிருந்து அவனை மனிதனாக்கும்‌ 
மாற்றத்தைத்‌ தற்செயலினாலன்றி வேறு எதினாலும்‌ ஒருக்காலும்‌ 
அடைந்திருக்க மாட்டான்‌. 

மனிதனை இருப்பிற்குக்‌ கொண்டு வந்த அதே வேறுபாடானது அவனு 
டைய பெண்ணிணையையும்‌ இந்த உலகத்தில்‌ கொண்டு வர சம காலத்தில்‌ 
நடந்தது என்பது எவ்வளவு நற்டேறுடையகாயிருந்தது! ஆத்திகப்‌ பரிணாமக்‌ 
கொள்கையார்களின்‌ கூற்றுப்படி, ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌ விலங்குப்‌ 
பெற்றோருக்குப்‌ பிறந்த தான்தோன்றித்தனமான இனமாற்றமுள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 








மறுமுறை கவனம்‌ கொள்ளுகையில்‌, ஆதாமின்‌ காலத்தில்‌ தான்‌ 
தோன்றித்தனமான இனமாறுதல்‌ கொண்ட ஒரு பெண்‌ இனம்‌ 
இருந்ததென்பது நற்பேறுடையதாயிருந்ததா? முற்றிலுமான அழிவுக்கு 
(பரிணாமக்‌ கொள்கையாளர்கள்‌ இனிவரும்‌ ஒரு வாழ்வில்‌ நம்பிக்கை 
கொள்வதில்லை) விதிக்கப்பட்ட நிலையில்‌, மனிதன்‌ இல்லாமல்‌ 
போயிருந்தாலே அவனுக்கு மிகவும்‌ நன்றாயிருந்திருக்கும்‌ அல்லவா? 
உயிர்வாழும்படிப்‌ பரிணமிக்கும்‌ இறந்த பொருள்‌ ஒன்று எவ்விதத்தில்‌ 
பெரும்‌ வேட்கை எதையேனும்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌? தேவன்‌ 
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கடைசியில்‌ அடியெடுத்து வைத்து, வாழ்விலும்‌ பரிணாமத்திலும்‌ 
நோக்கத்தை இட்டு, தான்தோன்றித்தனமாக எஞ்சியுள்ள, விலங்கான, 
வேண்டிக்‌ கேட்காத ஒரு மகனைப்‌ பரலோகத்திற்கு எடுத்துச்‌ செல்வாரா? 
அப்படியானால்‌ அது பரிணாமத்தின்‌ உபதேசத்தில்‌ உள்ள எதினாலும்‌ அல்ல 
ஆனால்‌ அது இருப்பினும்‌ அவ்வாறாகும்‌. 

லூட்விக்‌ பெயூவர்பாக்‌ (1804-72) கிறிஸ்தவத்தின்‌ நண்பர்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ அவர்‌ உட்கண்ணோட்டம்‌ கொண்ட ஒரு மனிதராய்‌ இருந்தார்‌: 
“இன்று முற்றிலுமாக நாத்திகமாயிருப்பது எதுவோ, அது நாளை மதமாகி 
விடும்‌?” நாத்திகமும்‌ பரிணாமமும்‌ அவைகளின்‌ வெற்றான யூகம்‌ 
தொடங்கிய நாள்‌ முதல்‌ படுக்கைச்‌ சகாக்களாக இருந்துள்ளன. 
இப்பொழுது, நமது காலத்தில்‌, சில மதவியலாளர்கள்‌ ஆத்திகப்‌ பரிணாமக்‌ 
கொள்கையாளர்களாக, நாத்திகத்தின்‌ இந்தப்‌ பக்கத்திற்கு நிறுத்துமிடம்‌ 
எதையும்‌ கொண்டிராதிருக்கின்றனர்‌. மதத்தில்‌ உள்ள பெரும்பகுதி 
பாணியானது,/நடைமுறையானது நாத்திக இறையியலாக உள்ளது, ஆனால்‌ 
அது பெயூவர்பாக்கின்‌ முன்னுரைத்தலின்‌ ஒரு நிறைவேற்றமாக உள்ளது. 





ஒன்று அல்லது மற்றது 

பரிணாமமும்‌ (நாத்திக அல்லது ஆத்திகப்‌ பரிணாமம்‌) மற்றும்‌ 
வேதாகமமும்‌ ஓப்புரவாக்கப்பட முடியாதவைகளாய்‌ உள்ளன. பரிணாமம்‌ 
மற்றும்‌ வேதாகமம்‌ ஆகியவற்றிற்கிடைய உள்ள ஓப்புமைகளை 
அட்டவணைப்படுத்தும்‌ முயற்சிகள்‌, கலந்துரையாடலைக்‌ குழப்புவதற்கே 
பயன்பட்டுள்ளன. பின்வரும்‌ கூற்றில்‌ அப்படிப்பட்டதொரு 
முயற்சியானது காணப்படுகின்றது: “ஆதியாகமம்‌ மற்றும்‌ உயிரியல்‌ ஆகிய 
இரண்டும்‌ ஓன்றுமில்லாமை மற்றும்‌ வெறுமையில்‌ இருந்தே 
தொடங்குகின்றன, இரண்டுமே எளிமையிலிருந்து சிக்கலை நோக்கிச்‌ 
செல்லுகின்றன, இரண்டுமே மனிதனையே உச்ச கட்டமாகக்‌ 
கொண்டுள்ளன. ” இருப்பினும்‌ இந்தக்‌ கூற்றானது மிகவும்‌ எளிமையான, 
விருப்பம்‌ நிறைந்த சிந்தனையாக உள்ளது. பரிணாமமானது இந்த பூமியில்‌ 
பச்சைப்பாசி மற்றும்‌ பெரணிச்‌ செடியின்‌ காலத்திலிருந்து முப்பது கோடி 
அண்டுகள்‌ வளர்ச்சிக்குப்‌ பிறகே புல்லினம்‌ வந்து சேர்ந்ததாகக்‌ கூறுகின்றது, 





அனால்‌ வேதாகமமானது நேரடியாகப்‌ புல்லின்‌ வாழ்க்கையைக்‌ கொண்டே 
தொடங்குகின்றது (ஆதி. 1:11-13). 

உண்மையில்‌ வேதாகமத்தை மாற்றுதல்‌ என்ற ஒன்றுதான்‌ 
பரிணாமத்தை வேதாகமத்துடன்‌ இசைவு பெறச்‌ செய்யும்‌ ஒரே வழியாக 
உள்ளது. இந்த அணுகு முறையும்‌ செய்யப்பட்டது. ஆதியாகமம்‌ 
புத்தகத்தின்‌ புதிய விஞ்ஞான மொழிபெயர்ப்பு ஒன்று எழுதப்பட்டது, 
ஏனென்றால்‌, “ஆதாம்‌ மற்றும்‌ ஏவாள்‌ ஆகியோரின்‌ (படைப்பு பற்றிய) 
முழுக்‌ கருத்தமைவும்‌ பரிணாமத்துடன்‌ சரியாகப்‌ பொருந்தி வரவில்லை. ” 
துர்ஹாம்‌ பல்கலைக்‌ கழகத்தின்‌ விஞ்ஞானியும்‌ இங்கிலாந்து சபையின்‌ 
உறுப்பினருமான முனைவர்‌. பிரையன்‌ பாம்ப்லின்‌ அவர்கள்‌ தமது 
மொழிபெயர்ப்பில்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: “எனவே தேவனுடைய 
ஆவியானவரால்‌, உயர்ந்த விலங்கில்‌ இருந்து மனிதன்‌ ஆணும்‌ 








76 


பெண்ணுமாகப்‌ பரிணமித்தான்‌.?” முனைவர்‌. பாம்ப்லின்‌ செய்த 
இன்னொரு மாற்றம்‌ பின்வருமாறு: “பின்பு தேவன்‌, பொருளும்‌ சக்தியும்‌ 
அணுக்குகளை உண்டாக்குவதாக, மற்றும்‌ அணுக்கள்‌ இணைந்து மற்றும்‌ 
செறிவடைந்து திடப்‌ பொருட்களையும்‌ இரவங்களையும்‌ உருவாக்குவதாக 
மற்றும்‌ நட்சத்திரங்களும்‌ கோள்களும்‌ இலட்சக்கணக்கான அளவில்‌ 
அவைகளிலேயே பரிணாமம்‌ பெறுவதாக என்றார்‌; அது அப்படியே 
ஆயிற்று.” 


தவறான ஒரு நம்பிக்கை 

டார்வின்‌, இரு தலைமுறைகளுக்கிடையே உள்ள சில விலங்கைக்‌ 
கண்டறியும்‌ நம்பிக்கையில்‌, மனிதனுக்கும்‌ அவனது விலங்கு 
முன்னோருக்கும்‌ இடையில்‌ இருந்து, “தவறிய இணைப்பு” ஒன்றைக்‌ 
கண்டறியும்‌ நம்பிக்கையில்‌ இந்த உலகத்தை - பூமி, கடல்‌ மற்றும்‌ காற்றை - 
ஆராய்ந்தார்‌. தெற்கு அர்ஜென்டைனாவின்‌ எல்லையில்‌ உள்ள 
படகோனியா என்ற பகுதியில்‌ மிகப்‌ பழங்காலத்திய இந்தியர்களை 
டார்வின்‌ கண்டார்‌, அவர்கள்‌ சரி மற்றும்‌ தவறு என்பது பற்றி 
உணர்வற்றவர்களாயிருந்தனர்‌ என்று டார்வின்‌ நினைக்குமளவிற்கு மிகவும்‌ 
பழங்காலத்தியவர்களாய்‌ இருந்தனர்‌. அவர்கள்‌ மனிதர்களாயிருந்தும்‌, 
ஒழுக்கப்பத்துணர்வும்‌ கொண்டி ராதிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ மனிதனுக்கும்‌ 
விலங்கிற்கும்‌ இடையே உள்ள இணைப்புக்கு ஒரு எடுத்துக்காட்டாக 
இருப்பார்கள்‌. ஆல்லன்‌ கார்டினர்‌ அவர்கள்‌, டார்வின்‌ அந்த 
இந்தியர்களைப்‌ பயன்படுத்தியது பற்றிக்‌ கேள்விப்பட்டார்‌. ஒரு ஓய்வு 
பெற்ற கடற்படை அலுவலரான கார்டினர்‌ அவர்கள்‌ தென்‌ அமெரிக்க 
மிஷினரி ஊழியச்‌ சங்கத்தை ஏற்பாடு செய்து தாமே இங்கிலாந்திலிருந்து 
படகோனியாவுக்குச்‌ சென்றார்‌. அவர்‌, ஆன்மீகப்‌ புத்துணர்வடையாத, 
கொலை புரியும்‌ இந்தியர்கள்‌ மனம்மாறியதைப்‌ பார்க்கின்றதற்காக உயிர்‌ 
வாழவில்லை, ஆனால்‌ கார்டினர்‌ அவர்களின்‌ பணியைத்‌ தொடர்ந்து அங்கு 
செய்தவர்கள்‌ அந்த இந்தியர்களுக்கு தேவனைப்‌ பற்றிப்‌ போதித்த பிறகு 
கடைசியில்‌ அவர்களிடத்தில்‌ ஒரு ஒழுக்கப்‌ புரட்சியைச்‌ செயல்‌ 
விளைவாக்கினர்‌. டார்வின்‌ தனது திகைப்பை ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌, இதைப்‌ 
பாராட்டவும்‌ செய்தார்‌. அவர்‌ அந்த சங்கத்திற்கு ஒரு நன்கொடை 
அனுப்பி, தன்னை அதன்‌ கெளரவ உறுப்பினராக்கிக்‌ கொள்ளும்படி 
வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்‌. '* 


பரிணாமமற்ற அண்டம்‌ 

தற்கால விஞ்ஞானத்தின்‌ இன்னொரு யூகமானது பரிணாமத்தை 
எதிர்ப்பதாகத்‌ தோன்றுகின்றது. பரிணாமத்தின்‌ கருத்து, படிப்படியாய்‌ 
வளர்ச்சியுறும்‌ அண்டத்தின்‌ கருத்து, படிப்படியாய்த்‌ தனது சக்தியைத்‌ 
தீர்த்துக்‌ கொண்டுவரும்‌ அண்டம்‌ என்ற நவீன கருத்துடன்‌ ஒத்துப்‌ 
போவதில்லை. இது (இந்த அண்டமானது) சாவி கொடுக்கப்பட்ட ஒரு 
கடிகாரம்‌, மீண்டும்‌ சாவி கொடுப்பவரின்றி, தானாகவே அந்த இயக்கத்தை 
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தீர்த்துக்கொண்டுவரும்‌ நிகழ்வுடன்‌ ஒப்பிடப்‌ படுகின்றது. நட்சத்திரங்கள்‌ 
தங்களின்‌ சக்திகளை அண்ட வெளியில்‌ விட்டு, மெதுவாக ஆனால்‌ 
உண்மையாகவே எரிந்து தீர்ந்து கொண்டுள்ளன. இந்த அண்டமானது 
சிதைவுற்றுக்‌ கொண்டுள்ளது. இயற்கையானது பரிணாமக்கைக்‌ காட்சிப்‌ 
படுத்துவதற்குப்‌ பதிலாக முடிவுறுதலைக்‌ காண்பிக்கின்றது. 
இயற்கையானது ஒரு திசையை மட்டும்‌ நோக்கி நகருறெதென்றால்‌, மற்றும்‌ 
அது வீணாவதை நோக்கியே செல்லுகின்றதென்றால்‌, எவ்வகையான 
(நாத்திக அல்லது ஆத்திக) பரிணாமக்‌ கொள்கையொன்றைப்‌ பராமரிக்க 
முடிவது எப்படி என்று புரிந்து கொள்வது மிகவும்‌ கடினமாகின்றது. 


குறிப்புகள்‌ 

'இதில்‌ அதிகமான கருத்துக்கள்‌ ஹியுகோ மெக்கோர்ட்டின்‌ The Credibility of 
Creation (Nashville: 20th Century Christian, n.d.) என்ற நூலில்‌ இருந்து 
எடுத்தாளப்படுகின்றன. “17681 Rostand, A Biologists View (Melbourne: William 
Heinemann, Ltd., 1956), 16, trans. from Ce Que Je Crois (Paris: Editions Bernard Grasset, 
n.d.). “Ibid., 10. “Ibid., 7-18. *Ibid., 20. ‘William H. Davis, Philosophy of Religion (Abilene, 
Tex.: Biblical Research Press, 1969), 23. ‘Loren Eiseley, The Immense Journey (New York: 
Random House, 1962), 27-29. ‘Alfred W. McCann, God - or Gorilla (New York: Devin- 
Adair Co., 1922), 310-11. °J. D. Thomas, Facts and Faith (Abilene: Biblical Research Press, 
1965), 126. '0]. Willis Stovall and Howard E. Brown, The Principles of Historical Geology 
(Boston: Ginn and Co., 1954), 48. 

"Hudson Hoagland, “Some Reflections on Science and Religion,” Science Ponders 
Religion (New York: Appleton-Century-Crofts, 1960), 24. Philip E. Hughes, “Current Re- 
ligious Thought,” Christianity Today (25 September, 1964): 61. இது Benedict de 
Spinoza, Thomas Hobbes மற்றும்‌ Sigmund Freud ஆகியோரின்‌ எழுத்துக்களில்‌ 
பிரதிப்பலிக்கப்படுகின்றது. '“]7௦hn Hick, ed., Classical and Contemporary Readings in 
the Philosophy of Religion (Englewood Cliffs, N.J.; Prentice-Hall, 1965), 32. Associated 
Press, London, 18 June 1962. “Robert H. Glover, The Progress of World-wide Missions 
(New York: Harper and Brothers, 1925), 282-83. 
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துவனுடைய பண்புகள்‌ 
என்ன? 


அவருடைய அன்பு 

பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மூலமாகக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ 
தேவனுடைய அன்பானது அதன்‌ அகலம்‌, நீளம்‌, ஆழம்‌ மற்றும்‌ உயரத்தில்‌ 
ஊற்றப்படும்‌ பொழுது, அது தேவனுடைய முழுமையைப்‌ பற்றிய ஒரு 
உணர்ந்தறிதலைக்‌ கொண்டு வருகின்றது (ரோமர்‌ 5:5; எபே. 3:18, 19). மிக 
அதிகமாய்‌ ஊடுருவக்கூடிய மனதினால்‌ அறியக்கூடிய சிந்தனை எதையும்‌ 
தாண்டி, அவரது அன்பானது மனித அறிவைக்‌ கடந்து நிற்பதாக உள்ளது. 
அவரது அன்பைப்‌ பாராட்டுவதில்‌ சில விளக்கங்கள்‌ நமக்கு உதவுகின்றன. 


விலங்குகளின்‌ மீதான நமது அன்பைப்‌ போன்றது 

“நீதிமான்‌ தன்‌ மிருக ஜீவனைக்‌ காப்பாற்றுகிறான்‌; துன்மார்க்கருடைய 
இரக்கமும்‌ கொடுமையே” (நீதி. 12:10). நீதிமானான ஒரு மனிதர்‌ தனது 
விலங்குகளைக்‌ காப்பாற்றுகின்றார்‌; அவைகளை இளைப்பாறச்‌ 
செய்கின்றார்‌, அவைகளுக்கு உணவும்‌ நீரும்‌ அளிக்கின்றார்‌, எந்த வசதிக்‌ 
குறைவும்‌ ஏற்படாத வண்ணம்‌ கவனித்துக்‌ கொள்ளுகின்றார்‌. ஒரு பறவை, 
ஒரு நாய்‌, ஒரு பூனை, ஒரு குதிரை அல்லது ஒரு காளைமாடு ஆகியவற்றைச்‌ 
சொந்தமாய்க்‌ கொண்டுள்ள ஒருவருக்கு இது உண்மையாக உள்ளது. 
விலங்குகளைப்‌ பற்றி ஒரு மனிதர்‌ தனது இருதயத்தில்‌ உணருகின்ற 
அக்கறையானது, மனிதர்களைப்பற்றி தேவன்‌ உணருதலைப்‌ போன்றதாக 
உள்ளது. 

குதிரை அல்லது (கோவேறுக்‌) கழுதையை வசப்படுத்த “வாரினாலும்‌ 
கடிவாளத்தினாலும்‌ கட்டப்‌?*(சங்‌. 32:9)படும்‌ வழியுண்டு. தேவன்‌ 
மனிதர்கள்‌ மீது இவ்விதமான சரீரத்‌ துன்புறுத்தலை (கயிறு அல்லது வார்கள்‌) 
பயன்‌ படுத்துவதில்லை, ஆனால்‌ “அன்பின்‌ கயிறுகளை”(ஓசி. 11:4)ப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றார்‌. தேவனுடைய தயவானது (ரோமர்‌ 2:4), குதிரையின்‌ 





கடிவாளம்‌ போல தேவனுடைய சித்தத்தைச்‌ செய்வதற்கு மனிதர்களை வழி 
நடத்த வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ அன்பானது (2 கொரி. 5:14), ஒரு 
காளையின்‌ நுகத்தடி போல, மனிதர்களைத்‌ தங்கள்‌ எஜமானருக்காக 
வாழும்படி கட்டுப்‌ படுத்த வேண்டும்‌. 

தேவனுடைய அன்பானது, “இரக்கமுள்ள எஜமானாயிருந்து தங்களது 
காளைகளின்‌ மேலுள்ள நுகத்தடியை நீக்கிப்‌ போட்டு, [அதாவது, அவர்கள்‌] 
அதைப்‌ பின்‌ கள்ளி விட்டுத்‌ தங்கள்‌ விலங்குகள்‌ உணவு உண்ணும்படியும்‌, 
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ஆறுதலடையும்படியும்‌ செய்கின்ற” விலங்கின்‌ உரிமையாளருடைய 
உணர்வுக்கு ஒப்பாயிருக்கின்றது.' தேவன்‌, “... அவர்கள்‌ கழுத்துகளின்மேல்‌ 
இருந்த நுகத்தடியை எடுத்துப்‌ போடுகிறவரைப்போல்‌ இருந்து, அவர்கள்‌ 
பட்சம்‌ சாய்ந்து, அவர்களுக்கு ஆகாரங்கொடுத்தேன்‌” (ஓசி. 11:4) என்று 
கூறினார்‌. 


குழந்தைகளின்‌ மீதான நமது அன்பைப்‌ போன்றது. 

ஒரு தகப்பன்‌ தனது சொந்த குழந்தைகளின்மீது அக்கறையும்‌ 
பொறுப்பையும்‌ உணர வேண்டும்‌ என்பது உலகளவில்‌ அறியப்பட்டுள்ளது. 
ஒரு காலகட்டத்தில்‌ மோசே, தனது பொறுமையானது தீர்ந்துபோன 
நிலையில்‌, தான்‌ இஸ்ரவேலருக்குத்‌ தகப்பனாயிராதபடியால்‌, அவர்கள்மீது 
தான்‌ கொள்ளும்‌ கவனிப்பானது ஒரு தகப்பனுடையதைப்‌ போலிருக்க 
வேண்டும்‌ என்று எதிர்பார்க்கப்பட முடியாது என்று வாதிட்டார்‌. அவர்‌, 
“இவர்களுடைய பிதாக்களுக்கு நான்‌ ஆணையிட்டுக்‌ கொடுத்த தேசத்துக்கு 
நீ இவர்களை முலையுண்கிற பாலகனைக்‌ தன்‌ தகப்பன்‌ சுமந்துகொண்டு 
போவதுபோல, உன்‌ மார்பிலே அணைத்துக்கொண்டுபோ என்று நீர்‌ 
என்னோடே சொல்லும்படி, இந்த ஜனங்களையெல்லாம்‌ கர்ப்பந்‌ 
குரித்தேனோ? இவர்களைப்‌ பெற்றது நானோ?” (எண்‌. 11:12) என்று 
சொன்னார்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, பவுல்‌ தாம்‌ மனம்‌ மாற்றியவர்களின்மீது 
கொண்டிருந்த அன்பானது ஒரு தகப்பனுடைய கரிசனையைப்‌ போல்‌ 
இருந்தது. “உங்களிடத்தில்‌ பட்சமாய்‌ நடந்து கொண்டோம்‌; பால்‌ 
கொடுக்கிற தாயானவள்‌ தன்‌ பிள்ளைகளைக்‌ காப்பாற்றுகிறது போல, 
நாங்கள்‌ உங்கள்மேல்‌ வாஞ்சையாயிருந்து ... தகப்பன்‌ தன்‌ பிள்ளை 
களுக்குச்‌ சொல்லுகிறதுபோல, நாங்கள்‌ உங்களில்‌ ஒவ்வொருவனுக்கும்‌ 
புத்தியும்‌ தேறுதலும்‌ எச்சரிப்பும்‌ சொன்னதை அறிந்திருக்கிறீர்கள்‌”” 
(1 கெச. 2:7-11). 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலின்மேல்‌ தாம்‌ கொண்ட அன்பைச்‌ சித்தரிப்பதற்கு 
பிதாத்துவத்தின்‌ விளக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. “இஸ்ரவேல்‌ 
இளைஞனாயிருந்தபோது நான்‌ அவனை நேசித்தேன்‌; எகிப்திலிருந்து 
என்னுடைய குமாரனை வரவழைத்தேன்‌” (ஓசி. 11:1). இருப்பினும்‌, 
அவருடைய அன்பு கைம்மாறு செய்யப்படாததாக இருந்தது. தேவனுடைய 
தீர்க்கதரிசிகள்‌ இஸ்ரவேலைத்‌ தேவனுடைய தூய்மையான அன்பை 
நோக்கித்‌ தொடர்ந்து அழைத்தனர்‌; அதற்குப்‌ பதிலாக, மக்கள்‌ 
“... பாகால்களுக்குப்‌ பலியிட்டு, விக்கிரகங்களுக்குத்‌ தூபங்காட்டினார்கள்‌” 
(ஓசி. 11:2). தேவன்‌ ஒரு நல்ல தகப்பனாய்‌ இருந்தார்‌ என்ற உண்மை 
நிலையிலும்‌ அவர்கள்‌ இவ்வாறு செய்தனர்‌: “நான்‌ எப்பிராயீமைக்‌ 
கைப்பிடித்து நடக்கப்‌ பழக்கினேன்‌; அனாலும்‌ நான்‌ தங்களைக்‌ குணமாக்கு 
கிறவரென்று அறியாமற்போனார்கள்‌” (ஓசி. 11:8). அவர்களின்‌ பாவம்‌ 
நிறைந்த சுயநலமானது தேவன்‌ அவர்களுடைய ஒவ்வொரு தேவையையும்‌ 
கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ என்ற உண்மையைப்‌ பார்வைக்கு மறைத்து 
விட்டிருந்தது. அவர்‌, “.. நான்‌ எகிப்தியருக்கு வரப்பண்ணின வியாதிகளில்‌ 
ஒன்றையும்‌ உனக்கு வரப்‌ பண்ணேன்‌; நானே உன்‌ பரிகாரியாகிய கர்த்தர்‌” 
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(யாத்‌. 15:26) என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌. தேவன்‌ இஸ்ர 
வேலரிடத்தில்‌ காண்பித்திருந்த அன்பை அவர்கள்‌ உணரத்‌ தவறினர்‌: “... ஒரு 
மனிதன்‌ தன்‌ பிள்ளையைச்‌ சுமந்து கொண்டு போவது போல, நீங்கள்‌ 
இவ்விடத்திற்கு வருகிற வரைக்கும்‌, நடந்து வந்த வழிகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌, 
உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உங்களைச்‌ சுமந்து கொண்டு வந்ததை ...” 
(உபா. 1:31). அவர்‌ நம்மேல்‌ கொண்டுள்ள அன்பை நாம்‌ காணக்‌ 
தவறாதிருப்போமாக (1 யோவா. 3:1ஐக்‌ காணவும்‌). 





அவருடைய இரக்கம்‌ 

யாக்கோபு 5:11 வசனமானது, “... கர்த்தர்‌ மிகுந்த உருக்கமும்‌ 
இரக்கமுமுள்ளவராயிருக்கிறாரே” என்று கூறுகின்றது. 

முதல்‌ கொலைகாரன்‌ இரக்கத்திற்காகக்‌ கதறியமுத வேளையிலும்‌, 
உருக்கம்‌ மிக்கவர்‌ அவனது வேண்டுகோளைக்‌ கேட்டு, அவனுடைய 
பாதுகாப்பிற்காக அவன்மேல்‌ ஒரு அடையாளத்தையிட்டார்‌ (ஆதி. 4:15). 
தேவன்‌ ஒருபோதும்‌ தண்டிக்க விரும்புவதில்லை; அவர்‌ எப்பொழுதுமே 
ஆசீர்வதிக்கவே விரும்புகின்றார்‌. 


துன்மார்க்கன்‌ சாகிறது எனக்கு எவ்வளவேனும்‌ பிரியமோ? அவன்‌ கதன்‌ 
வழிகளை விட்டுத்‌ இரும்பிப்‌ பிழைப்பது அல்லவோ எனக்குப்‌ பிரியம்‌ 
என்று கர்த்தராகிய ஆண்டவர்‌ சொல்லுகிறார்‌ ... மனந்திரும்புங்கள்‌, 
அப்பொழுது பிழைப்பீர்கள்‌; சாகிறவனுடைய சாவை நான்‌ 
விரும்புறெதில்லை என்று கர்த்தராகிய ஆண்டவர்‌ சொல்லுகிறார்‌ 
(எசே. 18:23-32). 


2 நாளா. 30ல்‌, எப்பிராயீம்‌, மனாசே, இசக்கார்‌ மற்றும்‌ செபுலோன்‌ 
மனிதர்கள்‌ இரண்டாம்‌ மாதத்தில்‌ கூட பஸ்காவை உண்ணக்‌ தங்களைத்‌ 
குயார்‌ செய்து கொள்ளாத பொழுது, எசேக்கியா அவர்களுக்காக 
ஜெபித்தார்‌: “... தங்கள்‌ பிதாக்களின்‌ தேவனாகிய கர்த்தரான தேவனைத்‌ 
தேடும்படிக்கு, தங்கள்‌ இருதயத்தை நேராக்கினவர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஸ்கலத்திற்கேற்ற சுத்தாங்கம்‌ அடையாதிருந்தாலும்‌, கருபையுள்ள கர்த்தார்‌ 
அவர்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ மன்னிப்பாராக” (வ. 18, 19). வசனம்‌ 20ல்‌, நாம்‌, 
“தரர்த்தர்‌ எசேக்கியாவின்‌ விண்ணப்பத்தைக்‌ கேட்டு, ஜனங்களுக்கு 
அநுகூலஞ்செய்தார்‌” என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 

தேவனுடைய மென்மையான இரக்கம்‌ பற்றிய அழகிய மற்றும்‌ 
ஆறுதலான போதனையானது துரதிர்ஷ்டவசமாகத்‌ தவறாகப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்படுகின்றது. பலர்‌, “அவர்‌ அன்புகூருகின்ற மாதிரி அன்புகூரும்‌ எந்த 
தேவனும்‌, எவரொருவரையும்‌ - அவர்‌ எவ்வளவுதான்‌ பொல்லாதவரா 
யிருப்பினும்‌ - என்றென்றும்‌ தீக்கிரையாக்க முடியாது!” என்று 
கூறியுள்ளனர்‌. உண்மையில்‌ தேவனுடைய இரக்கத்திற்கு எல்லையொன்று 
உள்ளது என்பதை நாம்‌ உணர்ந்தறிய வேண்டும்‌. நாம்‌ 2 பேதுரு 3ல்‌, 
“பாவஞ்செய்த தூதர்களைத்‌ தேவன்‌ தப்பவிடாமல்‌, அந்தகாரச்‌ 
சங்கிலிகளினாலே கட்டி நரகத்திலே கள்ளி நியாயத்கீர்ப்புக்கு 
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வைக்கப்பட்ட வர்களாக ஒப்புக்கொடுத்து” (வ. 4) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 
அவர்‌ பூர்வ உலகத்தையும்‌ தப்ப விடவில்லை (வ. 5), ஆனால்‌ தேவபக்தியற்ற 
அந்த உலகத்தின்‌ மேல்‌ வெள்ளப்‌ பெருக்கை வரச்‌ செய்தார்‌. அதைச்‌ 
செய்வது அவருக்கு வருத்தத்தை ஏற்படுத்தியது, ஆயினும்‌ அது அவசியமாய்‌ 
இருந்தது. 

தேவன்‌, சோதோம்‌ கொமோரா நகரங்களைச்‌ சாம்பலாக்கினார்‌ (வ. 69. 





அவர்‌ அதைச்‌ செய்ய விரும்பினாரா? அவரிடத்தில்‌ ஆபிரகாம்‌, “ஐம்பது 
நீதிமான்கள்‌ இருந்தால்‌ நீர்‌ அவர்களை (சோதோம்‌ கொமோரா 
நகரத்தார்களை) விட்டுவிடுவீரா?? “ஆம்‌” “நாற்பத்தி ஐந்து பேர்‌ 
இருந்தால்‌ ...?” “ஆம்‌?” “நாற்பது பேருக்கு ... முப்பது ... பத்துப்போர்‌ 
நிமித்தம்‌?” “ஆம்‌” என்று வேண்டுகோள்‌ விடுத்தபோது தேவன்‌ துடிக்கும்‌ 
ஆர்வத்துடன்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அந்த (குறைந்த அளவு) 
எண்ணிக்கை (கொண்ட நீதிமான்கள்‌ கூட) காணப்பட முடியாதிருந்தது. 
வானத்திலிருந்து அக்கினியும்‌ கந்தகமும்‌ இறங்கி வந்தது, அழிவின்‌ 
காட்சியானது பெரிய உலைக்களம்‌ போல்‌ இருந்தது. 

தேவன்‌ எவரொருவரையும்‌ ஒருக்காலும்‌ நரகத்திற்கு அனுப்பிய 
தில்லை; அங்கு போகின்றவர்கள்‌ தாங்களாகவே அங்கு போகின்றனர்‌. 
அங்கு செல்வதிலிருந்து எவரொருவரையும்‌ தடை செய்வதற்குத்‌ தேவன்‌ 
கும்முடைய பங்குப்‌ பணியை செய்துள்ளார்‌, மற்றும்‌ செய்து கொண்டிருக்‌ 
கிறார்‌. அவர்‌ தம்முடைய ஒரே பேறான குமாரனையே ஒப்புக்கொடுக்கு 
மளவுக்குப்‌ பொல்லாங்கான மனித இனத்தைப்‌ போதுமான அளவு 
அன்புகூர்ந்தார்‌ (யோவா. 3:16). 

இல்லை, நரகத்தின்‌ இருப்பானது தேவனுடைய பரிதவிப்பு மற்றும்‌ 
மென்மையான இரக்கம்‌ ஆகியவற்றிற்கு எதிராக வாதிடுவதில்லை. அது 
தெய்வீக உருக்கத்தை வெறுத்து ஒதுக்கும்‌ மனிதரின்‌ நன்றியின்மை மற்றும்‌ 
வெறுப்புக்கும்‌, அவர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படாமல்‌ போவதற்கும்‌ சாட்சிய 





மாகவே உள்ளது. 


அவருடைய சாந்த குணம்‌ 
“ஒருவனையும்‌ தூஷியாமலும்‌, சண்டை பண்ணாமலும்‌, பொறுமை 
யுள்ளவரா்களாய்‌ எல்லா மனுஷருக்கும்‌ சாந்த குணத்தைக்‌ காண்பிக்கவும்‌ ...” 
(கீத்து 3:2) என்று கிறிஸ்தவர்களுக்குக்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
சாந்த குணம்‌ என்று அமைக்கப்படும்‌ பண்பானது எல்லா நல்ல 
மனிதர்களாலும்‌ மற்றும்‌ தேவனாலும்‌ பாராட்டப்படுகின்றது. இதற்கு 
எதிர்க்‌ குணமான முரட்டுத்‌ தனம்‌ என்பது ஆவியின்‌ கனியை வெளிப்படுத்து 
வோரிடத்தில்‌ இடம்‌ பெறுவதில்லை. ஒரு மனிதர்‌ சாந்தமானவர்‌ என்று 
விவரிக்கப்‌ படுகையில்‌ மாண்புமிக்க பல பண்பியல்புகள்‌ காட்சிப்படுத்தப்‌ 
படுகின்றன: நாணயம்‌, ஞானம்‌, தாராளகுணம்‌, வீரம்‌ மற்றும்‌ அன்பு 
ஆகியவை உள்ளடக்கப்படலாம்‌. சிந்தனை நிறைந்த தன்மை மற்றும்‌ 
கருத்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ ஆகியவையும்‌ சாந்த குணத்தின்‌ பாகங்களாகவே 
உள்ளன. 
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கிறிஸ்தவர்கள்‌ சாந்த குணத்தை வளர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌, 
ஏனென்றால்‌ அது நமது பிதாவாகிய தேவனுடைய பண்பாக உள்ளது. 
நம்மைச்‌ சிருஷ்டித்த அவருக்கு நாம்‌ எவ்வளவு கடன்‌ பட்டுள்ளோம்‌ 
என்பதையும்‌, நாம்‌ எவ்வளவு பாவம்‌ நிறைந்தவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌ 
என்பதையும்‌ நாம்‌ உணர்ந்தறியும்‌ பொழுது, நாம்‌ எல்லா மக்களிடத்திலும்‌ 
சாந்த குணம்‌ உடையவர்களாய்‌ மாற வேண்டும்‌. தாவீது தமது 
முன்னேற்றத்தை தேவனுடைய சாந்த குணத்தினால்‌ உண்டானதென்று 
கூறுகின்றார்‌, “... உம்முடைய காருணியம்‌ என்னைப்‌ பெரியவனாக்கும்‌” 
(சங்‌. 18:35). 

தேவன்‌ காயீனிடத்தில்‌ கேள்வி கேட்டபொழுது அவர்‌ சாந்த குணம்‌ 
நிறைந்தவராகக்‌ காட்டப்படுகின்றார்‌: “... உனக்கு ஏன்‌ எரிச்சல்‌ 
உண்டாயிற்று? உன்‌ முகநாடி ஏன்‌ வேறுபட்டது? நீ நன்மைசெய்தால்‌ 
மேன்மை இல்லையோ? ... பாவம்‌ உன்‌ வாசற்படியில்‌ படுத்திருக்கும்‌ ... நீ 
அவனை ஆண்டுகொள்ளுவாய்‌” (ஆதி. 4:6, 7). 

நமது தேவனுடைய விருப்பத்தின்படி நாம்‌ அதிகம்‌ அன்புள்ளவர்‌ 
களாக, இரக்கம்‌ நிறைந்தவர்களாக மற்றும்‌ சாந்தமுள்ளவர்களாக 
ஆகும்படியாக நாம்‌ ஜெபிப்போமாக. 





குறிப்பு 
10.1: Keil and F. Delitzsch, Commentaries on the Old Testament, vol. X, Minor Prophets 
(Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., n.d.), 138. 
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தவன்‌ பொல்லாங்கைரப்‌ 


படைத்தாரா? 


தேவன்‌ இரக்கமும்‌ நன்மையும்‌ உள்ளவர்‌, மற்றும்‌ பொல்லாங்கு 
எதையும்‌ கொண்டி ராதவர்‌ என்று சிந்தித்து (கக்க வகையில்‌ இவ்வாறு) 
வளரப்‌ பழக்கப்பட்டுள்ள ஒருவர்‌ வேதாகமத்தின்‌ பின்வரும்‌ வசனப்‌ 
பகுதியை வாசித்தால்‌ அதிர்ச்சியடையலாம்‌: “ஒளியைப்‌ படைத்து, 
இருளையும்‌ உண்டாக்கினேன்‌, சமாதானத்தைப்‌ படைத்துத்‌ தீங்கையும்‌ 
உண்டாக்குகிறவர்‌ நானே; கர்த்தராகிய நானே இவைகளையெல்லாம்‌ 
செய்கிறவர்‌” (ஏசா. 45:7)." 

பொல்லாங்கின்‌ இருத்தலானது, தேவன்‌ நன்மையிலோ அல்லது 
வல்லமையிலோ குறைவுபடுகின்றார்‌ என்று காண்பிப்பதாக டேவிட்‌ 
ஹியூம்‌ விவாதித்தார்‌. பழங்கால ஏதேன்ஸ்‌ தத்துவ ஞானியான எப்பிக்யூரஸ்‌ 
பின்வரும்‌ வினாக்களை எழுப்பினார்‌: 


அவர்‌ பொல்லாங்கினைத்‌ தடை செய்ய விரும்பியும்‌ இயலாமல்‌ 
இருக்கின்றாரா? என்றால்‌ அவர்‌ சக்தியற்றவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. 
அவரால்‌ அதைச்‌ செய்ய முடிந்தும்‌ விரும்பாமல்‌ இருக்கின்றாரா? 
என்றால்‌ அவர்‌ தீய எண்ணம்‌ கொண்ட வராய்‌ இருக்கின்றார்‌. அவரால்‌ 
அதைச்‌ செய்ய முடிந்து மற்றும்‌ விருப்பமுள்ளவராய்‌ இருக்கின்றாரா? 
என்றால்‌ பொல்லாங்கு ஏன்‌ இருக்கின்றது?” 


இது எல்லா உண்மைகளைப்‌ பற்றியுமான அறிவைக்‌ கற்பனையாய்‌ 
யூகிக்கின்ற தவறான எண்ணம்‌ கொண்ட விவாதமாயிருப்பினும்‌, 
பொல்லாங்கின்‌ மிகப்‌ பெரிய பிரச்சனையுடன்‌ உண்மை நிறைந்த 
தனிநபர்கள்‌ பலர்‌ மல்யுத்தம்‌ செய்துள்ளனர்‌. மனிதனால்‌ இதற்கு ஒரு 
முழுமையான விடை கூற முடியவில்லை, ஆனால்‌ வேதாகம வெளிப்‌ 
பாடுகள்‌ சில விடைகளைக்‌ கொடுப்பதுடன்‌ நடைமுறைத்‌ தீர்வையும்‌ 
குருகின்றன. 


ஒழுக்க ரீதியான பொல்லாங்கிற்குத்‌ தேவன்‌ 
காரணர்‌ அல்ல 
ஒன்றிற்கு மேற்பட்ட வகையில்‌ பொல்லாங்கு உள்ளதென்று 
வேதாகமம்‌ காண்பிக்கின்றது. (கொலை போன்ற) ஒழுக்க ரீதியான 
பொல்லாங்கு என்பது “சுத்தமுள்ளவராய்‌ இருக்கின்ற” (1 யோவா. 3:3) 
ஒருவருக்கு முற்றிலும்‌ அந்நியமாய்‌ உள்ளது. நமது தேவன்‌, “... நியாயக்‌ 
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கேடில்லாத சத்தியமுள்ள தேவன்‌; அவர்‌ நீதியும்‌ செம்மையுமானவர்‌” 
(உபா. 32:4). ஏவப்பட்டவரான யாக்கோபு, “.. தேவன்‌ பொல்லாங்கினால்‌ 
சோதிக்கப்படுகிறவரல்ல, ஒருவனையும்‌ அவர்‌ சோதிக்கிறவருமல்ல”” 
(யாக்‌. 1:13) என்று உறுதிப்படக்‌ கூறினார்‌. தேவன்‌ “அன்பின்‌” 
உருவாயிருந்தால்‌ (1 யோவா. 4:8), அவர்‌ பொல்லாங்கைக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ 
என்பது முடியாத செயல்‌ ஆகும்‌. எனவே ஒழுக்க ரீதியான பொல்லாங்கு 
என்பது தேவனுக்கு அப்பால்‌ உள்ளது. 


கீழ்ப்படியாமைக்குத்‌ தண்டனை என்ற வகையில்‌ 
வரும்‌ பொல்லாங்கிற்குத்‌ தேவன்‌ காரணராக 
இருக்கின்றார்‌ 

எந்த ஒழுக்க ரீதியான பொல்லாங்கிற்கு அப்பாலும்‌, “சிட்சையின்‌ 
பொல்லாங்கு” என்று விவரிக்கப்படக்‌ கூடிய பொல்லாங்கும்‌ இருக்கின்றது. 
அதைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவனே அதை எழுதியவர்‌ மற்றும்‌ படைத்தவர்‌ 
என்று உரிமைகோருகின்றார்‌. 

தொடக்க காலத்தில்‌ அவருடைய கிரியை ஒவ்வொன்றும்‌ “மிகவும்‌ 
நல்லதாயிருக்க” (ஆதி. 1:31), ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ 
போனபோது தேவன்‌ தம்முடைய நல்ல உலகத்தைச்‌ சபிக்கும்படி 
நிர்ப்பந்திக்கப்பட்டார்‌. அதன்‌ பிறகே, முள்ளுகளும்‌, களைகளும்‌, வீண்‌ 
உழைப்பும்‌, வேதனையும்‌, வியாதிகளும்‌, ஓட்டுண்ணிகளும்‌, பஞ்சங்களும்‌, 
சூறாவளிகளும்‌ மற்றும்‌ பூகம்பங்களும்‌ வந்தன. தேவன்‌ தம்முடைய 
மாபெரும்‌ ஞானத்தில்‌, ஆதாமின்‌ பின்‌ சந்ததிக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமைக்கு 
மரணத்தை ஒரு தண்டனையாக நியமித்தார்‌ (ஆதி. 3:17, 18), 
“அப்படியிருந்தும்‌, மரணமானது ... ஆதாமின்‌ மீறுதலுக்கொப்பாய்ப்‌ 
பாவஞ்‌ செய்யாதவர்களையும்‌ ஆண்டு கொண்டது ...” (ரோமர்‌ 5:14). 
தகப்பனும்‌ மகனும்‌ ஒருவர்‌ மற்றவரின்‌ துயரத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ளலாம்‌, 
ஆனால்‌ குற்றம்‌ என்பது உறிஞ்சப்படுவதில்லை (எசே. 18:20). பாவத்தின்‌ 
விளைவானது மாற்றப்படலாம்‌ (யாத்‌. 20:5), ஆனால்‌ அக்கிரமம்‌ அவ்வாறு 
மாற்றப்படுவதில்லை (ரோமர்‌ 14:12). 

பின்னாளில்‌ பழைய ஏற்பாட்டு வரலாற்றில்‌, தேவன்‌ ஒரு பொல்லாங்‌ 
கான நகரைத்‌ தரையில்‌ விழச்‌ செய்வதற்கு விரோதிகளை அனுப்பிய 
பொழுது, அது பரலோகத்திலிருந்து அனுப்பப்பட்ட ஒரு சிட்சையாய்‌ 
இருந்தது. ஆமோஸ்‌ 3:6 வசனமானது, “ஊரில்‌ எக்காளம்‌ ஊதினால்‌, 
ஜனங்கள்‌ கலங்காதிருப்பார்களோ? கர்த்தருடைய செயல்‌ இல்லாமல்‌ ஊரில்‌ 
தீங்கு உண்டாகுமோ?” என்று கூறுகின்றது. தண்டனை என்று விவரிக்கப்‌ 
பட்ட பொல்லாங்கே எருசலேம்‌ நகருக்கு ஏற்பட்டதாக எரேமியா 
உறுதிப்படுத்தினார்‌: “இகோ, இங்கைக்‌ கட்டளையிட நான்‌ என்‌ நாமம்‌ 
குரிப்பிக்கப்பட்ட நகரத்திலே துவக்கும்போது, நீங்கள்‌ தண்டனைக்குத்‌ 
குப்புவீர்களோ? நீங்கள்‌ தப்புவதில்லை ...” (எரே. 25:29). 

பட்டயமும்‌, பஞ்சமும்‌ மற்றும்‌ அழிவும்‌ தேவனுடைய ஒழுங்கு 
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படுத்தும்‌ பொல்லாங்கிற்கு எடுத்துக்காட்டுக்களாய்‌ உள்ளன. “இதோ, நான்‌ 
அவர்கள்மேல்‌ நன்மைக்கல்ல, தீமைக்கே ஜாக்ரெகையாயிருப்பேன்‌ ...” 
(எரே. 44:27) என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌; “... நான்‌ இந்த வம்சத்தாருக்கு 
விரோதமாய்த்‌ இமையை வருவிக்க நினைக்கிறேன்‌; அதினின்று நீங்கள்‌ 
கமுத்தை நீக்க மாட்டீர்கள்‌, நீங்கள்‌ மேட்டிமையாய்‌ நடப்பதில்லை; அது 
தீமையான காலம்‌” (மீகா. 2:3). 

ஏசாயா 42:7ன்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது, இன்னும்‌ பிறவாதிருந்த 
கோரஸ்‌ என்ற பெர்சிய அரசனுக்கு அவனுக்கு முன்‌ உள்ள அரசுகளைக்‌ 
கீழ்ப்படுத்தும்படி அணிவகுத்துச்‌ செல்லுமாறு பரலோகத்திலிருந்து வந்த 
கட்டளையைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. பல நாடுகளின்மேல்‌ தேவன்‌ 
சிட்சையின்‌ பொல்லாங்கை அனுப்புவார்‌, மற்றும்‌ கோரஸ்‌ என்பவன்‌ 
பரலோகத்தின்‌ கருவியாய்‌ இருப்பான்‌ என்று அது உணர்த்திற்று. 

ஆகையால்‌, தவறான செயல்‌ எதிலும்‌ தேவன்‌ ஈடுபடாதிருக்க, 
பரிசுத்தமான சிட்சித்தலில்‌ அவர்‌ “பொல்லாங்கைப்‌ படைக்கின்றார்‌. ” 


நல்லொழுக்க அளவை என்ற வகையில்‌ 
பொல்லாங்கிற்குத்‌ 
தேவன்‌ காரணராயிருக்கின்றார்‌ 

தேவனின்‌ விதிகளை (இயற்கையான அல்லது வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்ட வைகளை) மீறாது இருக்கின்ற, ஆனால்‌ தாங்கள்‌ விதையாதிருக்‌ 
இன்றதை அறுக்கிற (கலா. 6:7) மக்கள்‌ உள்ளனர்‌; அதாவது, இவர்கள்‌ பல 
வகையான துன்பங்களினால்‌ உபத்திரவப்படுகின்றனர்‌. யோபு தனது 
கொப்புளங்களைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்படியான ஒரு செயலும்‌ 
செய்திருந்ததில்லை, ஆனால்‌ - அவருக்கு தெரியாமலேயே - அந்தப்‌ 
புண்களை அனுமதித்ததில்‌ தேவன்‌ அருளிரக்கமுள்ள ஒரு நோக்கம்‌ 
கொண்டிருந்தார்‌. யோபு நல்லவராக இருந்த அளவுக்கு, தேவனைச்‌ சபிக்க 
மறுத்திருந்தார்‌ (யோபு 2:9, 10) மற்றும்‌ பொறுமையின்‌ அளவைப்‌ 
பயன்படுத்தியிருந்தார்‌ (யாக்‌. 5:11), தேவன்‌ இன்னமும்‌ அவரிடத்தில்‌ 
(யோபினிடத்தில்‌) தற்புகழ்ச்சியின்‌ ஒரு ஆவியையும்‌ மற்றும்‌ கலகம்‌ 
செய்தலையும்‌ (யோபு 13:2, 3; 23:2 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌), பொறுமைக்‌ 
குறைவையும்‌ (யோபு 21:4) காண முடிந்தது. அவர்‌ நெறித்துப்‌ பார்க்கும்‌ 
கண்களையும்‌ (யோபு 15:12) மற்றும்‌, தம்மைப்‌ படைத்தவருடன்‌ 
வழக்காடும்‌ ஒரு இயல்பையும்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (யோபு 13:3). துன்பத்தின்‌ 
நாட்கள்‌ மனிதனைத்‌ (யோபுவை) தாழ்மைப்‌ படுத்தின. அவர்‌ தேவனு 
டைய கடிந்து கொள்ளுதலைக்‌ கவனித்த பொழுது, அவர்‌ “தூளிலும்‌ 
சாம்பலிலுமிருந்து” மனஸ்தாபப்பட்டார்‌ (யோபு 42:6). அவர்‌ தனது 
ஒழுங்குபடுத்தும்‌ பொல்லாங்கினால்‌, வேறு எவ்வகையிலும்‌ ஒருபோதும்‌ 
ஆகியிருக்க முடியாத அளவுக்கு மிக மேன்மையான மனிதரானார்‌. 

பவுலும்‌ கூட “மாம்சத்தில்‌ ஒரு முள்‌” (2 கொரி. 12:7) எனப்பட்ட 
அவரது துன்புறுத்தும்‌ வேதனைக்குக்‌ காரணமான ஏதொன்றையும்‌ 
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செய்திருந்ததில்லை, அது அவரை மிகவும்‌ துன்புறுத்திற்று. அவர்‌ விடுபடு 
வதற்காக ஜெபித்தார்‌, ஆனால்‌ அந்தக்‌ கூர்மையான வேதனையைத்‌ தேவன்‌, 
பவுலைக்‌ தாழ்மைப்‌ படுத்துவதற்காக அனுமதித்திருப்பார்‌ என்பதை அவர்‌ 
அறியாதிருந்தார்‌. இந்த முள்ளின்‌ காரணமாக தேவனைச்‌ சபிப்பதற்குப்‌ 
பதிலாக, பவுல்‌ தமது பிதாவானவர்‌ அவரை (பவுலை) அந்த அளவுக்கு 
அன்புகூர்ந்தமைக்காக நன்றி செலுத்தினார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ “நான்‌ 
பலவீனமாயிருக்கும்‌ பொழுதே பலமுள்ளவனாயிருக்கிறேன்‌” (2 கொரி. 
12:10) என்று உணர்ந்தறியத்‌ தலைப்பட்டார்‌. எபி. 12:11 வசனமானது, 
“எந்தச்‌ சிட்சையும்‌ தற்காலத்தில்‌ சந்தோஷமாய்க்‌ காணாமல்‌ துக்கமாய்க்‌ 
காணும்‌; ஆகிலும்‌ பிற்காலத்தில்‌ அதில்‌ பழகினவர்களுக்கு அது நீதியாகிய 
சமாதான பலனைத்‌ தரும்‌” என்று கூறுகின்றது. 

இயேசுவும்‌ கூட உபத்திரவங்களின்‌ மூலம்‌ &ழ்ப்படிதலைக்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டியிருந்தது. அவரும்‌ கூட விடுவித்தலுக்காக ஜெபித்தார்‌. 
இருப்பினும்‌ அவர்‌ பூரணராவதற்காக அவருக்கு அந்த சிட்சை தேவைப்‌ 
பட்டதைத்‌ தேவன்‌ காண முடிந்தது (எபி. 5:7-9). 





பிறருக்காக அனுபவிக்கும்‌ பொல்லாங்கிற்குத்‌ 
தேவன்‌ காரணராயிருக்கின்றார்‌ 

இயேசுவுக்கு வந்த கோரமான பாடுகளில்‌, அவரது சுய பூரணப்‌ 
படுத்துதல்‌ தவிர இன்னொரு நோக்கம்‌ இருந்தது. அதில்‌, “அவர்‌ ... 
அநேகருடைய பாவத்தைத்‌ தாமே சுமந்து” (ஏசா. 53:12) “நமக்காகப்‌ 
பாவமாக்‌” (2 கொரி. 5:21)கப்பட்டார்‌. அவர்‌ பிறருக்காகத்‌ துன்பப்பட்டார்‌. 

ஒரு மனிதர்‌ தனது பாவத்தினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ தனது பெற்றோரின்‌ 
பாவத்தினால்‌ (சில வேளைகளில்‌ பெற்றோரின்‌ பாவங்கள்‌ காரணமா 
யிருக்கின்றன) பார்வையற்றவராய்ப்‌ பிறந்தார்‌, அவரது சொந்தப்‌ பாவங்‌ 
களினால்‌ அப்படி யாகவில்லை (சில வேளைகளில்‌ ஒரு நபார்‌ தனது சொந்தப்‌ 
பார்வையற்ற தன்மைக்கு தானே காரணமாகின்றார்‌). இந்த மனிதரின்‌ 
பார்வையற்ற தன்மையானது அருளிரக்கம்‌ கொண்ட நோக்கமொன்றைக்‌ 
கொண்டிருந்தது (யோவா. 9:1-3). “அவருடைய நியாயத்தீர்ப்புகள்‌ 
அளவிடப்படாதவைகள்‌, அவருடைய வழிகள்‌ ஆராயப்படாதவைகள்‌” 
(ரோமர்‌ 11:33). தேவனுடைய சிந்தனையானது வெளிப்படுத்தப்‌ 
படுகையில்‌ மனிதர்கள்‌ நிலையாகத்‌ திகைத்து நிற்கின்றனர்‌. 


முடிவுரை 

ஒருவர்‌ எல்லா விடைகளையும்‌ பெற்றிராத வரைக்கும்‌, அவர்‌ 
இன்னமும்‌, “வானத்திலிருந்து மழைகளையும்‌ செழிப்புள்ள காலங்களையும்‌ 
நமக்குத்‌ தந்து, ஆகாரத்தினாலும்‌ சந்தோஷத்தினாலும்‌ நம்முடைய 
இருதயங்களை நிரப்பி” (அப்‌. 14:17) வருகின்ற மற்றும்‌ நன்மை செய்கின்ற 
வரான ஒரு தேவனைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டத்‌ தயாராக இருப்பதில்லை. 
விசுவாசம்‌ என்பது உறுதியானவைகளின்மேல்‌ அஸ்திபாரம்‌ இடப்‌ 
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பட்டதாக உள்ளது (எபி. 11:1), ஆனால்‌ எப்பொழுதுமே விசுவாசத்தில்‌ 
நம்பிக்கையின்‌ கூறானது உள்ளது. விசுவாசமானது முற்றிலும்‌ செயல்‌ 
விளக்கப்படுத்தப்‌ படுமேயானால்‌, அது விசுவாசமாக இருக்காது. 
நல்லதொரு தேவனுக்கான ஆதாரமானது அவரின்‌ எதிரிடைக்கு உள்ளதை 
விட மிகவும்‌ ஏராளமாயுள்ளது (சங்‌. 40:5ஐக்‌ காணவும்‌). எனவே, இந்த 
எல்லா ஆதாரத்தையும்‌ கருத்தில்‌ கொள்ளுகின்ற நேர்மையான ஒரு மனிகர்‌, 
அறிக்கையிட்டு “விசுவாசிக்கிறேன்‌ ஆண்டவரே, என்‌ அவிசுவாசம்‌ 
நீங்கும்படி உதவி செய்யும்‌” (மாற்‌. 9:24) என்று ஜெபிக்க வேண்டிய 
தாகின்றது. இறுமாப்புடைய எண்ணப்போக்கானது (ரோமர்‌ 9:20ஐக்‌ 
காணவும்‌) ஒருக்காலும்‌ ஒரு பிரச்சனையைக்‌ தீர்ப்பதில்லை, ஆனால்‌ 
எப்பொழுதும்‌ அது சுய பாதிப்பையும்‌ மகிழ்ச்சியின்மையையுமே விளைவிக்‌ 
கின்றது. பொல்லாங்கின்‌ பிரச்சனைகள்‌ முற்றிலுமாய்த்‌ தீர்க்க முடியாத 
வைகளாகத்‌ தோன்றும்‌ பொழுது, ஒருவருடைய வாழ்வில்‌ இடர்ப்பாடுகள்‌ 
வரும்‌ பொழுது, கர்த்தரின்மேல்‌ அன்புகூர்ந்து அவரைத்‌ தொடர்ந்து 
நம்புகின்ற மனிதர்‌ மகிழ்வுடன்‌ இருக்கின்றார்‌. நம்மால்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாவிட்டாலும்‌ கூட, அவருடைய தீர்மானத்தின்படி அழைக்கப்பட்ட 
வர்களாய்த்‌ தேவனிடத்தில்‌ அன்புகூருநறெவர்களுக்குச்‌ சகலமும்‌ நன்மைக்கு 
ஏதுவாக நடக்கிறது” (ரோமர்‌ 8:28). 


குறிப்புகள்‌ 

'NASBயில்‌ “evil” என்பதற்கு மாறாக “Cty” என்றுள்ளது. “David Hume, “Dia- 
logues Concerning Natural Religion,” in Hume Selections, ed. Charles W. Hendel Jr. (New 
York: Charles Scribner’s Sons, 1955), 365. “எல்லாம்‌ “மிகவும்‌ நன்றாயிருந்த” காலத்தில்‌ 
பொல்லாங்கு இருந்ததில்லை; ஆனால்‌ பாவம்‌ வந்த பொழுது, தேவன்‌, 
குண்டனையாகத்‌ “தீங்கையும்‌ உண்டாக்குறெவர்‌” (ஏசா. 45:7) என்று கூறினார்‌. எரே. 
25:29; 44:27; மீகா 1:12; 2:3; சங்‌. 125:4, 5; ஏசா. 31:2; தானி. 9:14 ஆகியவற்றையும்‌ 
காணவும்‌. 
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தவத்துவம்‌ என்றால்‌ 
என்ன? 


ரிச்சர்ட்‌ 0. டிரென்ச்‌ அவர்களின்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஒரு பொருள்‌ 
பல சொற்கள்‌ என்ற தம்முடைய தரமான புத்தகத்தில்‌, தெய்வீகத்தை 
முற்றிலுமாக விளக்கப்படுத்தும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வார்த்தையான 1/120185 
(கொலோ. 2:9)! என்பது மட்டுமே “தேவத்துவம்‌?' (AV, ASV), 
“டதய்வீகத்துவம்‌” (NASB, NIV), மற்றும்‌ “தெய்வீகம்‌” (SV) என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது, இது 1805) “தேவன்‌” “(நாம்‌) மன்றாடும்‌ 
ஒருவர்‌?” என்பதிலிருந்து பெறப்பட்டுள்ளது என்ற கருத்தைக்‌ 
கொண்டுள்ளார்‌. “தேவத்துவம்‌” என்ற சொற்றொடரில்‌ பதிந்துள்ளது 
எவ்வளவு என்பதை எந்த மனிதரும்‌ அறிவதில்லை. சோப்பார்‌, 
யோபுவினிடத்தில்‌, “தேவனுடைய அந்தரங்க ஞானத்தை நீர்‌ ஆராய்ந்து, 
சர்வ வல்லவருடைய சம்பூரணத்தை நீர்‌ அறியக்‌ கூடுமோ?” என்று 
அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌ (யோபு 11:7). “தேவ பக்திக்குரிய இரகசியமானது 
. மகா மேன்மையுள்ளது” (1 தீமோ. 3:16) என்ற உண்மையைப்‌ பற்றி 
யாரும்‌ விவாதிக்க முடியாது என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌. அவர்‌ இந்த வாழ்வில்‌ 
தேவனுடைய முழுமைத்துவத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ பற்றிய செயலை 
எப்பொழுதுமாக விட்டு விட்டார்‌: “ஆ! தேவனுடைய ஐசுவரியம்‌, ஞானம்‌, 





அறிவு என்பவைகளின்‌ ஆழம்‌ எவ்வளவாயிருக்கிறது! அவருடைய 
நியாயத்தீர்ப்புகள்‌ அளவிடப்படாதவைகள்‌, அவருடைய வழிகள்‌ 
ஆராயப்படாதவைகள்‌” (ரோமர்‌ 11:33). 

இருந்தாலும்‌, நடைமுறை அடிப்படையில்‌ தேவன்‌ தம்மைப்‌ பற்றி நாம்‌ 
அறிய வேண்டும்‌ என்று எதிர்பார்க்கின்றார்‌. அப்படிச்‌ செய்தால்‌ மட்டுமே 
நாம்‌ பரலோகம்‌ செல்ல முடியும்‌. “ஒன்றான மெய்த்‌ தேவனாகிய 
உம்மையும்‌, நீர்‌ அனுப்பினவராயெ இயேசு கிறிஸ்துவையும்‌ அறிவதே 
நித்திய ஜீவன்‌” (யோவா. 17:3). அன்பின்‌ தேவன்‌ முடியாத ஒன்றை 
(நம்மிடத்தில்‌) கேட்பதில்லை, மற்றும்‌ அவரது வேண்டுகோள்கள்‌ 
பாரமானவைகளுமல்ல (1 யோவா. 5:8). நடைப்‌ பயணம்‌ செய்யும்‌ ஒரு 
மனிதர்‌, எளிமையானவராயிருந்தாலும்‌ தேவனுடைய இரட்சிப்பின்‌ 
அறிவைப்‌ பெற வர முடியும்‌ (ஏசா. 35:8). “ஆகையால்‌, நீங்கள்‌ மதியற்றவர்‌ 
களாயிராமல்‌, கர்த்தருடைய சித்தம்‌ இன்னதென்று உணர்ந்து 
கொள்ளுங்கள்‌” (எபே. 5:17). 
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“ஏலோஹிம்‌” என்ற வார்த்தை 

கிரேக்க வார்த்தையான 1:2௦ என்பது “(நாம்‌) மன்றாடும்‌ ஒருவர்‌” 
என்பதைக்‌ குறிக்குமென்றால்‌, “பயப்படத்தக்க ஒருவர்‌?” அல்லது 
“பயபக்திக்குரிய ஒருவர்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ '௪/௦ப என்ற எபிரெய 
வார்த்தையில்‌ இதே விதமான ஒரு சிந்தனை உள்ளது.” இவ்விதமாக, '2/௦/0 
என்ற வடிவமானது ஆராதிக்கத்தக்க ஒருவர்‌ என்ற அர்த்தம்‌ தர வருகின்றது. 
இருப்பினும்‌, இந்த வார்த்தையானது இலக்கண ரீதியாகப்‌ பன்மை 
வார்த்தையாகவும்‌, யாத்‌. 20:3ல்‌ உள்ளது போல “தேவர்கள்‌” என்றும்‌ 
நேரடியாக மொழிபெயர்க்கப்படுகின்றது: “என்னையன்றி உனக்கு வேறே 
['elohim| தேவர்கள்‌ உண்டாயிருக்க வேண்டாம்‌.” மிகச்‌ சரியாக இதே 
வடிவமானது அதி. 1:1லும்‌ தோன்றுகிறது: “ஆதியிலே தேவன்‌ ['ச/௦/1/71] 
வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ படைத்தார்‌.” இந்தப்‌ பன்மை வடிவத்தின்‌ 
காரணத்தினால்‌, வேதாகமமானது பல தெய்வக்‌ கொள்கையைப்‌ 
போதிக்கின்றதென்று பலர்‌ அதில்‌ தவறு கூற நாடியுள்ளனர்‌. அதன்படி 
இவர்கள்‌ அதி. 1:1ஐப்‌ பின்வருமாறு மொழிபெயர்ப்பார்கள்‌: “ஆதியிலே 
தேவர்கள்‌ வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ படைத்தனர்‌.” வேதாகமத்தின்‌ மற்ற 








வசனங்கள்‌ ஒரே ஒரு மெய்யான தேவனே இருக்கின்றார்‌ (உபா. 6:4; 
1 கொரி. 8:6) என்று வலியுறுத்திக்‌ காண்பிப்பதால்‌, எந்தக்‌ கல்வியாளரும்‌ 
ஆதி. 1:1ஐ “தேவர்கள்‌” என்ற வார்த்தையைக்‌ கொண்டு மொழிபெயர்த்த 
தில்லை. ஆதி. 1:1 வசனமானது பல தேவர்களைப்‌ போதிப்பதில்லை 
யென்றால்‌, பிறகு ஏன்‌ பன்மை வார்த்தையான eli என்பது 
அங்குள்ளது? பழங்காலத்தவர்கள்‌ எண்ணிக்கைப்‌ பன்மையுடன்‌ கூடுதலாக 
ஒரு கம்பீரப்‌ பன்மை அல்லது கனப்படுத்தும்‌ பன்மை ஆகியவற்றைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌ என்று புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சியானது 
காண்பித்துள்ளது. ஆதி. 42:30ல்‌ யோசேப்பின்‌ சகோதரர்கள்‌, “தேசத்துக்கு 
அதிபதியாய்‌ [1௦5] இருக்கிறவன்‌ ... எங்களோடே கடினமாய்ப்‌ பேசினான்‌” 
என்று நேரடியாகக்‌ கூறிய இடத்திலும்‌ இந்தக்‌ கனப்படுத்தும்‌ பன்மைச்‌ 
சொல்‌ உள்ளது. மோசேயினால்‌ எழுதப்பட்டபடி, “1௦105” என்ற வார்த்தை 
பன்மைச்‌ சொல்லாக உள்ளது, ஆனால்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது 
யோசேப்பு என்ற ஓரே ஒரு மனிதரை மட்டுமே குறிப்பதாயிருக்க முடியும்‌. 
இதன்‌ விளைவாக, மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ பன்மையை ஒருமையாக 
மாற்றி, இப்பதத்தை “தேசத்தின்‌ அதிபதியானவன்‌”” என்று மொழி 
பெயர்த்துள்ளனர்‌. 

தேவனைக்‌ குறிப்பதற்கு ஒருமை வார்த்தையானது (௪/௦௮) வேத 
வசனங்களில்‌ வெகு அரிதாகவே பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ அதன்‌ 
பன்மை வடிவமானது 2,570 முறைகள்‌ உள்ளன. எனவே மொழி 
பெயர்ப்பாளர்கள்‌ ஏன்‌ ஆதி. 1:1ல்‌ ஒருமை வடிவத்தைக்‌ கொணர்ந்து, “0” 
என்பதைப்‌ பெரிய எழுத்தில்‌ இட்டனர்‌ என்பது தெளிவாக உள்ளது. ஏதோ 
ஒரு தேவன்‌ அல்லது பல தேவர்கள்‌ இந்த அண்டத்தின்‌ படைப்பாளர்களாய்‌ 
இருப்பார்கள்‌ என்று வேதாகமத்தின்‌ எந்த ஒரு மாணவரும்‌ கருதுவதில்லை. 





90 


மூவர்கொண்ட 

'£lohin என்ற பன்மை வடிவமானது இன்னொரு குறிப்பிடத்தக்க 
அர்த்தத்தையும்‌ பெற்றிருக்கலாம்‌. வேதாகம தேவத்துவம்‌ ஒரு அலகாக 
(உபா. 6:4ல்‌ ௪h; 1 கொரி. 8:6ல்‌ 27) இருந்தாலும்‌, அவர்‌ மூவர்‌ கொண்ட 
தேவத்துவ அமைப்பாக இருக்கின்றார்‌. ஆதி. 1:26ல்‌ தேவன்‌, “நமது 
சாயலாகவும்‌ நமது ரூபத்தின்படியேயும்‌ மனுஷனை உண்டாக்குவோமாக” 
என்று கூறினார்‌. வேதாகமத்தின்‌ இரண்டாம்‌ வசனமானது, தேவ 
ஆவியானவர்‌ படைப்புப்‌ பணியின்‌ பாகமாயிருந்ததாகக்‌ குறிப்பிடுகின்றது. 
இயேசு படைப்பில்‌ ஒரு பாகம்‌ கொண்டிருந்ததை மற்ற வசனங்களில்‌ 
இருந்து (யோவா. 1:3; கொலோ. 1:16) நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. எனவே 
தேவத்துவம்‌ என்பது மூவர்‌ கொண்ட அமைப்பாகும்‌ என்பது தெளிவாய்‌ 
உள்ளது. மூவர்‌ எவ்விதம்‌ ஒருவராய்‌ இருக்க முடியும்‌ மற்றும்‌ ஒருவர்‌ 
எவ்விதம்‌ மூவராய்‌ இருக்க முடியும்‌ என்பவை வெளிப்படுத்தப்படாத 
விஷயங்களாகும்‌ (உபா. 29:29), ஆனால்‌ வேதாமத்தின்‌ உண்மையானது 
வாதிடப்பட முடியாததாக உள்ளது. 


பிதாவாகிய தேவன்‌ 

“ஓரே ஆவியும்‌ ... ஒரே கர்த்தரும்‌ ... [மற்றும்‌] எல்லாருக்கும்‌ ஒரே 
தேவனும்‌ பிதாவும்‌ ...” (எபே. 4:4-6) என்பவர்கள்‌ சமாதானக்‌ கட்டில்‌ உள்ள 
சகோதர ஐக்கெத்தைக்காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ விலையேறப்‌ பெற்றவர்களாக, 
விசுவாசத்தின்‌ சமர்ப்பிக்க இயலாத கூறுகளாக இருக்கின்றனர்‌. இயேசு தாம்‌ 
பிதா என்று உரிமைகோரவில்லை. (அவர்‌ “நித்திய பிதா” என்ற ஏசா 9:6ல்‌ 
உள்ள முன்னுரைத்தலானது சரியான முறையில்‌ தருவிக்கப்படுகையில்‌ 
அவருடைய காலமற்ற தன்மையைக்‌ குறிப்பிடும்‌ வகையில்‌, “நித்தியத்தின்‌ 
பிதா” என்று மட்டுமே உள்ளது.) இயேசுவின்‌ புரிந்து கொள்ளுதலில்‌ “பிதா” 
என்று அழைக்கப்படுபவர்‌ இயேசுவிலிருந்து தனிப்பட்டவராக, இயேசு 
அவரை (பிதாவைச்‌) சார்ந்திருப்பவராக, இயேசு அவரை நோக்கி 
ஜெபித்தவராக இருந்தார்‌. அவரது வேண்டுகோள்கள்‌ (யோவா. 17:1ல்‌ 
உள்ளது போல) “பிதாவே” என்று தொடங்கின, மற்றும்‌ அவரது 
பிரசங்கங்கள்‌, கேட்பவர்களுக்கு “உங்கள்‌ பிதா?” மற்றும்‌ 
“பரலோகத்திலிருக்கிற உங்கள்‌ பிதா” (மத்‌. 5:45, 48) என்று சுட்டிக்காட்டின. 
இந்த அண்டத்தின்‌ தேவனை “எங்கள்‌ பிதாவே” என்று (மத்‌. 6:9) 
அழைக்கும்படி அவர்‌ (இயேசு) தம்முடைய சீஷர்களுக்குப்‌ போதித்தார்‌. 
பெத்தானியாவின்‌ கல்லறையில்‌, “இயேசு தம்முடைய கண்களை 
ஏறெடுத்து, பிதாவே நீர்‌ எனக்குச்‌ செவிகொடுத்தபடியினால்‌ உம்மை 
ஸ்தோத்திரிக்கிறேன்‌. நீர்‌ எப்பொழுதும்‌ எனக்குச்‌ செவி கொடுக்கிறீர்‌ என்று 
நான்‌ அறிந்திருக்கிறேன்‌ ...” (யோவா. 11:41, 42) என்று கூறினார்‌. 

சிலுவையின்‌ கடுந்துயரை நெருங்குகையில்‌ இயேசு பதட்டமா 
யிருந்தார்‌: “இப்பொழுது என்‌ ஆத்துமா கலங்குகிறது; நான்‌ என்ன 
சொல்லுவேன்‌. பிதாவே, இந்த வேளையினின்று என்னை இரட்சியும்‌ என்று 
சொல்வேனா? ஆகிலும்‌, இதற்காகவே இந்த வேளைக்குள்‌ வந்தேன்‌. 
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பிதாவே, உமது நாமத்தை மதிமைப்படுத்தும்‌” (யோவா. 12:27, 28௮). 
தேவத்துவத்தில்‌ இயேசு மட்டுமே இருக்கின்றார்‌ என்ற தவறான 
கருத்தானது இயேசுவின்‌ ஜெபத்திற்குப்‌ பதில்‌ அளித்த ஒரு குரலொலி 
யினால்‌ - வானத்திலிருந்து உண்டான ஒரு குரலொலியினால்‌ - தெளிவாக 
மறுக்கப்படுகின்றது: “மகிமைப்‌ படுத்தினேன்‌, இன்னமும்‌ மகிமைப்‌ 
படுத்துவேன்‌” (யோவா. 12:28ஆ). அங்கே நின்று கொண்டிருந்தவர்களில்‌ 
சிலர்‌ தாங்கள்‌ ஒரு இடிமுழுக்கத்தைக்‌ கேட்டதாக நினைத்தார்கள்‌, மற்ற 
சிலர்‌ தேவதூதன்‌ இயேசுவுடன்‌ பேசியதாக நினைத்தார்கள்‌. இந்த முழு 
நிகழ்ச்சியும்‌, தேவத்துவத்தில்‌ இரு நடர்களுக்கு/இரு உறுப்பினர்களுக்கு 
இடையிலான செய்தித்‌ தொடர்பைக்‌ காண்பிக்கின்றது. 

தகப்பன்‌ என்பதற்கான அரமாயிக்‌ வார்த்தையான 428 என்ற பதத்தில்‌ 
நெருங்கிய தொடர்பு மற்றும்‌ வழக்கத்திற்கு மாறான நெருக்கம்‌ 
ஆகியவற்றின்‌ உணர்வொன்றைக்‌ காண சிலர்‌ முயற்சி செய்திருக்கின்றனர்‌. 
இருப்பினும்‌, கிரேக்க மொழியில்‌ றர£ என்ற சொல்லும்‌, ஆங்கிலத்தில்‌ “(2- 
ther” என்ற சொல்லும்‌ கொண்டுள்ள இதே அர்த்தத்தையே 4608 என்ற 
வார்த்தை வடிவமானது அரமாயிக்‌ மொழியில்‌ மிகச்‌ சரியாகக்‌ 
கொண்டுள்ளது. இயேசு கெத்சமெனேயில்‌ தம்முடைய ஜெபத்தில்‌ 
அரமாயிக்‌ மற்றும்‌ கிரேக்கம்‌ ஆகிய இரு வார்த்தை வடிவங்களையும்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌ என்பது தெளிவாகின்றது (மாற்‌. 14:36). அவர்‌ 
தம்மிலிருந்து தனிப்பட்டவராய்‌ இருக்கும்‌ ஒருவரிடத்தில்‌, ஜீவனையும்‌ 
மரணக்கையும்‌ அதிகாரம்‌ செலுத்துபவர்‌ என்று தாம்‌ எண்ணியிருந்த 
ஒருவரிடத்தில்‌ ஜெபித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌, தாம்‌ “பிதா” என்று 
அழைத்தவர்‌ பாவங்களை மன்னிக்க அதிகாரம்‌ பெற்றிருந்ததாகவும்‌ அவர்‌ 





நம்பினார்‌; அவர்‌ தம்மைக்‌ கொலை செய்பவர்களுக்காகச்‌ சிலுவையின்‌ 
மீதிருந்து ஜெபித்தார்‌: “பிதாவே, இவர்களுக்கு மன்னியும்‌, தாங்கள்‌ 
செய்கிறது இன்னதென்று, அறியாதிருக்க்றொர்களே” (லூக்‌. 23:34). 
“குமாரனாகிய தேவனுக்கும்‌,” “பரிசுத்த ஆவியானவராயெ தேவனுக்கும்‌” 
வேறொருவராயை மிக மேலான “பிதாவாகிய தேவன்‌” இருக்கிறார்‌ என்பது 
தெளிவு. 


குமாரனாகிய தேவன்‌ 

“நாம்‌ மனுஷனை உண்டாக்குவோமாக” (அதி. 1:26) என்று பிதாவாகிய 
தேவன்‌ கூறிய பொழுது, படைப்பின்‌ செயலில்‌ குமாரனாகிய தேவன்‌ 
ஈடுபடுத்தப்பட்டார்‌ என்று ஏற்கனவே குறிப்பிடப்பட்டது. தேவத்துவத்‌ 
தின்‌ இரண்டாம்‌ நபரானவர்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ “கர்த்தருடைய 
தூதனானவர்‌” (ஆதி. 16:7; 22:15, 16; 31:11, 13; யாத்‌. 3:2-4) என்று அறியப்‌ 
படுவதாக விளக்கவுரையாளர்கள்‌ பலர்‌ நம்புகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, 
கர்த்தருடைய தூதனானவர்‌ குமாரனாகிய தேவனாயிருந்தால்‌, 
ஆராதிக்கப்படுவதை மறுத்திருக்க மாட்டார்‌ (நியா. 15:16). இயேசுவைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌, பிதாவானவர்‌, “தேவ தூதர்‌ யாவரும்‌ அவரைத்‌ தொழுது 
கொள்ளக்கடவர்கள்‌” (எபி. 1:6) என்று கட்டளையிட்டார்‌. கர்த்தருடைய 
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தூதனானவர்‌ ஒரு முக்கியமான நபரேயாவார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ 
தேவத்துவத்தின்‌ இரண்டாம்‌ நபரல்ல. 

சூளையில்‌ இருந்த நான்கு மனிதர்களைப்‌ பற்றிய நேபுகாத்‌ 
நேச்சாருடைய வார்த்தையை K]V யில்‌ தரவழைத்த விதமானது (“.. நாலாம்‌ 
ஆளின்‌ சாயல்‌ தேவபுத்திரனுக்கு [501 ௦1 G௦0] ஒப்பாயிருக்றெது”; 
தானி. 3:25) சாத்ராக்‌, மேஷாக்‌, ஆபேத்நேகோ ஆகியோருடன்‌ இயேசு 
இருந்தார்‌ என்று சிலர்‌ நினைக்கக்‌ காரணமாகின்றது. அவர்‌ இருந்திருக்க 
வாய்ப்புண்டு; ஆனால்‌ சொல்லர்த்தமான வார்த்தைகளில்‌, “நாலாம்‌ ஆளின்‌ 
சாயல்‌ தேவர்களின்‌ புத்திரனைப்‌ போலுள்ளது” என்பதே ஆகும்‌. 
இம்மொழி பெயர்ப்பானது நேபுகாத்நேச்சாரால்‌ அறியப்பட்டவை 
களுடன்‌ பொருந்துவதாயுள்ளது. புறதெய்வ வணக்கம்‌ செய்கின்ற ஒரு 





அரசன்‌ தேவத்துவத்தின்‌ இரண்டாம்‌ நபராகிய தேவ குமாரனை 
அறிந்திருந்தான்‌ என்று கூறுவது அவ்வளவாகப்‌ பொருந்தி வருவதில்லை. 

இருப்பினும்‌ தேவத்துவத்தின்‌ இரண்டாம்‌ நபரானவர்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ காலங்களில்‌/நாட்களில்‌ செயல்பட்டார்‌ என்பது தெளிவாய்‌ 
உள்ளது. அவர்‌ படைப்பாளராக மட்டுமின்றி, பிற்பாடு வனாந்தரத்தில்‌ 
இஸ்ரவேலர்களுடன்‌ இருந்தார்‌, அவர்கள்‌ பானம்‌ பண்ணிய ஞானக்‌ 
கன்மலையாகப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தப்பட்டார்‌ (1 கொரி. 10:4). 

ஒரு வகையில்‌, எல்லா மனிதர்களுமே தேவனுடைய குமாரர்களாகவே 
இருக்கின்றனர்‌ (லூக்‌. 3:38ஐக்‌ காணவும்‌), மற்றும்‌ தூதர்கள்‌ தேவனுடைய 
குமாரர்களாகவே இருக்கின்றனர்‌ (யோபு 1:6; 2:1); ஆனால்‌ இயேசு தேவனு 
டைய ஒரே குமாரனாயிருக்கிறார்‌ (சங்‌. 2:7; யோவா. 1:18) என்பதில்‌ ஒரு 
கருத்து உள்ளது. தம்முடைய வகையில்‌ அவர்‌ ஒரே ஒருவராக, தனிச்‌ 





சிறந்தவராக இருக்கின்றார்‌. சரீரப்‌ பிரகாரமாக அவர்‌ பரிசுத்த ஆவியான 
வரால்‌ கன்னி மரியாளிடமிருந்து பிறந்தார்‌ (லூக்‌. 1:85), ஆனால்‌ 
உணர்வெழுச்சியுள்ள ஒரு பிதாவின்‌ மெய்சிலிர்க்கும்‌ அனுபவமானது 
(“இன்று நான்‌ உம்மை ஐறிப்பித்தேன்‌”; சங்‌. 2:7) பெத்லகேமில்‌ பிறந்ததைக்‌ 
குறிப்பதில்லை. அது இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ அரசராக 
முடி சூட்டப்படுதல்‌ மற்றும்‌ ஆசாரியராக அபிஷேகம்‌ பெறுதல்‌ (அப்‌. 13:33; 
எபி. 1:5; 5:5) ஆகியவற்றினால்‌ பரலோகத்தின்‌ சந்தோஷத்தினுடைய 
உருவகமான விளக்கமாயிருக்க வேண்டும்‌ (இல்லத்தில்‌ ஒரு பிறப்பு பற்றிய 
அறிவிப்பினால்‌ ஏற்படும்‌ சந்தோஷத்துடன்‌ ஒப்பிடப்படக்‌ கூடியது). 
தேவத்துவத்தின்‌ இரண்டாம்‌ நபர்‌ என்ற வகையில்‌, அவர்‌ ஒருக்காலும்‌ 
சொல்‌ அர்த்தமாக பெற்றெடுக்கப்படவில்லை. பெற்றெடுக்கப்பட்ட ஒரு 
குமாரன்‌ ஒருக்காலும்‌ தனது பிதாவின்‌ வயதை ஓத்தவராயிருக்க முடியாது. 
இயேசு பெற்றெடுக்கப்பட்ட வராயிருந்தால்‌, அவர்‌ முதலானவராயிருக்க 
முடிந்திராது (வெளி. 1:17). தேவன்‌ படைத்தவற்றில்‌ அவர்‌ (இயேசு) 
முதலானவரல்ல ஆனால்‌ அவரே (இயேசுவே) அதனை (படைப்பை) 
தொடக்கியவர்‌ (வெளி. 3:14). அவர்‌ தாமே அதியாக இருந்தார்‌ (வெளி. 
22:13). அவருக்கு முந்தியது எதுவுமில்லை, ஏனெனில்‌ அவர்‌ காலமற்ற 
வராயிருக்றொர்‌ (மீகா. 5:2; வெளி. 1:17). ஆகையால்‌, உருவகக்‌ கருத்தில்‌ 
மட்டுமே இயேசு தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று அழைக்கப்படலாம்‌. அவர்‌ 
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தேவனுடைய குமாரன்‌ என்ற கருத்தில்‌ எல்லா மனிதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌, 
எல்லாத்‌ தூதார்களைக்‌ காட்டிலும்‌, மிகவும்‌ மேன்மையானவராயிருக்கிறார்‌ 
மற்றும்‌ தெய்வீகத்தை விட எவ்வகையிலும்‌ குறைவற்றவராயிருப்பதில்லை. 
அவர்‌ பிதாவாகிய தேவன்‌, ஆவியாகிய தேவன்‌ ஆகியோரைக்‌ காட்டிலும்‌ 
தெய்வீகத்தில்‌ எவ்வகையிலும்‌ குறைந்தவராய்‌ இருப்பதில்லை. 

மெய்சிலிர்க்கும்‌ இன்னொரு முன்னுரைத்தல்‌ வசனிப்பில்‌, பிதாவாகிய 
தேவன்‌ இ.பி. 30ல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ தம்முடைய குமாரனின்‌ முடி 
சூட்டுதல்‌ நாளில்‌ தாம்‌ கூறப்‌ போவதாயிருந்ததை எழுதினார்‌: “தேவனே, 
உமது சிங்காசனம்‌ என்றென்றைக்குமுள்ளது” (சங்‌. 45:6). பிதாவானவர்‌ 
இயேசுவைக்‌ தேவனென்று விவரித்தார்‌, இது எபிரெயருக்கு (நிருபம்‌) 
எழுதியவரால்‌ நிலை நிறுத்தப்படுகின்றது: “குமாரனை நோக்கி: தேவனே 
உம்முடைய சிங்காசனம்‌ என்றென்றைக்குமுள்ளது, ...” (எபி. 1:8). Revised 
Standard Version ஆனது சங்‌. 45:6ஐப்‌ பற்றிய தனது விளக்கத்தில்‌ 
பிதாவானவர்‌ இயேசுவை “தேவனே” என்று அழைப்பதை முற்றிலுமாக 
நீக்கியுள்ளது என்பது கவலைக்குரியதாகும்‌: “உம்முடைய தெய்வீக 
சிங்காசனம்‌ என்றென்றைக்குமுள்ளது.”” $V யானது இயேசுவுக்கு ஒரு 
தெய்வீக சிங்காசனத்தைத்‌ தருகின்றது, ஆனால்‌ அவருடைய தெய்வீகத்தை 
நீக்கிப்போடுகின்றது. 

வரவிருந்த கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய இன்னொரு தீர்க்கதரிசனமானது 
(அதாவது அவர்‌ ஒரு கன்னிகையிடம்‌ பிறப்பார்‌ என்பது; ஏசா. 7:14) அவரது 
தெய்வீகத்திற்கு இன்றியமையாததாக உள்ளது; ஏனெனில்‌ அவர்‌ 
கன்னிகையிடமிருந்து பிறவாதிருந்தால்‌, அவர்‌ நம்மைக்காட்டிலும்‌ 
அதிகமாகத்‌ தெய்வீகம்‌ உடையவராயிருந்திருக்கமாட்டார்‌. இதே 
தீர்க்கதரிசன வசனமானது அவருக்கு “இம்மானுவேல்‌” என்ற பெயரைக்‌ 
கொடுக்கின்றது, இது இவரது விஷயத்தில்‌ தெய்வீகத்தைப்‌ பிரதிபலிக்‌ 
தின்றது: “தேவன்‌ நம்மோடிருக்றொர்‌” (மத்‌. 1:23). அழியக்கூடிய வெறும்‌ 
மனிதர்களுக்கு ஏற்புடையதாயிராத, இயேசுவுக்கிருந்த மற்ற பெயர்கள்‌, 
“அதிசயமானவர்‌, ஆலோசனைக்‌ கர்த்தா, வல்லமையுள்ள தேவன்‌, நித்திய 











பிதா, சமாதானப்‌ பிரபு” (ஏசா. 9:6, 7). 

மாம்சத்தில்‌ வரவிருந்த தெய்வீகமானவரைப்பற்றி மீகாவால்‌ 
இன்னொரு தீர்க்கதரிசனம்‌ தரப்பட்டது. அவர்‌, பெத்லகேமில்‌ பிறக்க 
விருந்த ஒருவரைத்‌ தரிசனமாய்க்‌ கண்டார்‌. ஆனால்‌ அவ்வாறு பிறந்தவர்‌ 
அங்கு தோற்றம்‌ பெறவில்லை, ஆனால்‌ அவரது புறப்படுதல்‌ அநாதி 
நாட்களாகிய பூர்வத்தினுடையதாயிருந்தது (மீகா 5:2). 

இயேசு கிறிஸ்து தேவனுடைய குமாரன்‌ என்பது பற்றிய விரிவான 
ஆனால்‌ உருவகமான விவரிப்பானது ஏற்கனவே குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது 
(சங்‌. 2:7). இயேசு முழுக்காட்டப்பட்டபோது, மீண்டும்‌ மறுரூப 
மலையிலும்‌ இதே பெயரானது (மற்றவர்கள்‌) கேட்கக்‌ கூடிய வகையில்‌ 
பிதாவினால்‌ ஒலிக்கப்‌ பட்டது (மத்‌. 3:17; 17:5). தெய்வீகத்தின்‌ அதே 
விசேஷித்த கருத்தில்‌, சீஷர்கள்‌ இயேசுவைக்‌ கடலில்‌ நடந்தவராகக்‌ கண்ட 
பிறகு தேவகுமாரன்‌ என்று அறிவித்தனர்‌ (மத்‌. 14:33). பிலிப்பி செசரியாவில்‌ 
பேதுருவின்‌ அறிக்கையும்‌ கூட நாசரேத்தூர்த்‌ தச்சருக்குத்‌ தெய்வீகத்தை 
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உரித்தாக்கிற்று (மத்‌. 16:16). 

யெகோவாவின்‌ சாட்சிகள்‌ இயேசுவை “ஒரு கடவுள்‌” என்ற நிலைக்குக்‌ 
குறைத்து விட்ட ஒரு வசனப்‌ பகுதியின்‌ சரியான மொழிபெயர்ப்பானது 
(யோவா. 1:1) வேதாகமக்‌ கல்வியாளர்களால்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது, அது 
இயேசு “தேவனாக”: இருக்கின்றார்‌ என்பதையே காண்பிக்கின்றது. 
திரித்துவத்தின்‌ கருத்தைத்‌ தவிர்ப்பதற்காகத்‌ தவறாக வழி நடத்தப்பட்ட 
(அந்த) முயற்சியில்‌ யெகோவா சாட்சிக்காரர்கள்‌ பல தெய்வக்‌ 





கோட்பாடுடையவர்களாகிவிட்டனர்‌. இயேசுவை “தேவன்‌” என்பதில்‌ 
இருந்து “ஒரு கடவுள்‌” என்பதாக்கிய அவர்களின்‌ குறைவுச்‌ செயலில்‌ (இது 
மூல பாஷையாகிய கிரேக்கத்தின்படியானது என்பதாக அவர்கள்‌ 
கூறுகின்றனர்‌), வசனம்‌ லும்‌ அதே நிலை கொண்டிருக்க அவர்கள்‌ தவறி 
விட்டனர்‌; ஏனெனில்‌ அதில்‌, யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ “ஒரு கடவுளிடம்‌” 
இருந்து அனுப்பப்பட்ட மனிதன்‌ என்று மொழிபெயர்க்கத்‌ துணியவில்லை 
(இவ்விடத்தில்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ எவ்வித மாற்றமும்‌ செய்யப்‌ 
படாதுள்ளது). மற்றும்‌, யோவா. 20:28ல்‌, தோமா இயேசுவிடம்‌ “என்‌ 
ஆண்டவரே, என்‌ ஒரு கடவுளே” என்று கூறியதாக ஆக்கவும்‌ அவர்கள்‌ 
தைரியமுள்ளவர்களாயினர்‌ (இவ்விடத்தில்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ முன்பு 
காணப்படுவது போலவே உள்ளது). அவர்கள்‌ இயேசு “ஒரு கடவுள்‌” 
மட்டுமே என்பதாக நம்புகின்றனர்‌, ஆனால்‌ தோமா அவ்விதம்‌ 
எண்ணியதாக அவர்கள்‌ உரிமைகோருவதில்லை. 

எவரொருவரும்‌ தன்னை தேவனுக்குச்‌ சமமாக்குவதை இயேசுவின்‌ 
எதிரிகள்‌ மறுத்தனர்‌ (யோவா. 5:18), ஆனால்‌ இயேசு தேவனுக்குச்‌ 
சமமாயிருப்பதாக உரிமை பாராட்டியது அவரைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ ஏதோ 
கொள்ளையாடின பொருள்‌ போல இருந்ததில்லை என்று பவுல்‌ உறுதிப்‌ 
படுத்தினார்‌ (பிலி. 2:6). இந்தக்‌ கருத்தில்‌, இயேசு தாமும்‌ பிதாவும்‌ 
ஒன்றாயிருப்பதாகக்‌ கூறியிருப்பார்‌ (யோவா. 10:30). அவர்கள்‌ ஒரே 
நபராயிருப்பதில்‌ ஒன்றாயிருக்கவில்லை, ஆனால்‌ இயேசு அவருடைய 
பிதாவைப்‌ போன்றே தெய்வீக இயல்பு கொண்டிருப்பதில்‌ பங்கெடுத்துக்‌ 
கொண்டார்‌. 

பிதாவோடு ஒன்றாயிருத்தல்‌ என்று இயேசு உரிமைகோரிய 
கருத்தானது, அவரைக்‌ கல்லெறிய விரும்பியவர்களால்‌ தெளிவாய்ப்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்பட்டிருந்தது, ஏனெனில்‌ அவர்‌ தாம்‌ “தேவன்‌” (யோவா. 10:33) 
ஆக இருப்பதாகக்‌ கூறியதை அவர்கள்‌ புரிந்து கொண்டனர்‌. பூமிக்குரிய ஒரு 
மகன்‌ தமது பிதாவின்‌ மாம்சம்‌ மற்றும்‌ இரத்தத்திலிருந்த வருவது போலவே, 
இயேசு தம்முடைய பிதாவைப்‌ போன்ற அதே இயல்புடையவராக 
(charakter tes hupostaseos autou; எபி. 1:3) - அவரது (பிதாவின்‌) பொருளடக்க 
மாதிரியாக இருந்தார்‌. 

நான்காம்‌ நூற்றாண்டில்‌ ஆரியஸ்‌ என்பவர்‌, இயேசு தம்முடைய 
பிதாவைப்‌ “போல்‌” (௦/௦௦5) இருந்ததாக வாதிட்டார்‌, ஆனால்‌ 
அத்தனாசியஸ்‌ அவர்கள்‌, அவர்‌ (இயேசு) உட்பொருளில்‌ தம்முடைய 
பிதா“வாகவே” (௬௦௦5) இருந்தார்‌ என்ற கருத்தைப்‌ பற்றியிருந்தார்‌.” 
தெய்வீகத்தின்‌ முழுமையில்‌ எந்தக்‌ குறைபாட்டையும்‌ இயேசு 
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கொண்டி ருந்ததில்லை, ஏனெனில்‌ தேவத்துவம்‌ யாவும்‌ சரீரப்‌ பிரகாரமாக 
அவருக்குள்‌ வாசம்‌ பண்ணிற்று (கொலோ. 2:9). 


பரிசுத்த ஆவியானவராகிய தேவன்‌ 

இயல்பான/இயற்கையான படைப்பில்‌, பிதாவாகிய தேவனும்‌ 
குமாரனாகிய தேவனும்‌ மட்டும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ பரிசுத்த ஆவியாகிய 
தேவன்‌ என்பவரும்‌ பங்கேற்றார்‌ (ஆதி. 1:2), அவர்‌ பூமியின்‌ தண்ணீரின்‌ 
மேல்‌ அசைவாடிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. இவர்‌ உயிரின்‌ படைப்பில்‌ 
பங்கேற்றார்‌ (சங்‌. 104:30; யோபு 33:4). பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இஸ்ரவேலின்‌ 
மத்தியில்‌ வாழ்ந்திருந்து, நியாயாதிபதிகளையும்‌ தீர்க்கதரிசிகளையும்‌ 
ஏவிக்கொண்டிருந்தார்‌ (எண்‌. 11:17, 25, 29; 2 சாமு. 23:2; ஆகாய்‌ 2:5) 
ஆனால்‌ இஸ்ரவேலர்‌ பரிசுத்த ஆவியானவருக்கு விரோதமாகக்‌ கலகம்‌ 
செய்து, அவரைக்‌ துக்கப்படுத்தினார்கள்‌ (ஏசா. 63:10, 11). தாவீது தம்மை 
விட்டுப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ நீங்காதிருக்கும்படி ஜெபித்தார்‌ (சங்‌. 51:11). 

இயேசு முழுக்காட்ட ப்பட்ட நாளில்‌ அவர்மேல்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
புறா வடிவில்‌ வந்து இறங்கினார்‌ (மத்‌. 3:16); இவ்விதமாக இயேசு கிறிஸ்து 
பரிசுத்த ஆவியானவரை முற்றான பூரணத்துவத்துடன்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
(யோவா. 3:34). “கர்த்தருடைய அவியானவர்‌ என்‌ மேலிருக்கிறார்‌” (லூக்‌. 
4:18; அப்‌. 10:38ஐக்‌ காணவும்‌) என்று அவர்‌ கூறியுள்ள வகையில்‌, அவரது 
பிரசங்கங்களும்‌ மற்றும்‌ இரக்கத்தின்‌ செயல்களும்‌ ஒரு வகையில்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவராலேயே கூடிற்று. 

இயேசு தாம்‌ இந்த பூமியை விட்டுச்‌ செல்வதை முன்‌ எதிர்பார்த்து, 
தம்முடைய அப்போஸ்தலர்களுக்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியை வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்த வேளையில்‌, அவரை சத்திய ஆவியானவர்‌ என்றும்‌, இந்த உலகம்‌ 
பெறக்‌ கூடாத ஒரு தேற்றரவாளன்‌ என்றும்‌ விவரித்தார்‌ (யோவா. 14:16, 
17). அவர்‌ அப்போஸ்தலர்களைச்‌ சகல சத்தியத்திலும்‌ வழி நடத்தி, இயேசு 
அவர்களுக்குப்‌ போதித்திருந்தவைகளை நினைப்பூட்டி, வருங்காரியங்களை 
வெளிப்படுத்துபவராய்‌ இருப்பார்‌ (யோவா. 14:26; 16:13). ஆவியானவர்‌ 
அவர்கள்‌ மீது வருதலானது “முழுக்காட்டுதல்‌” (“ஞானஸ்நானம்‌” அப்‌. 
1:5ஆ) எனப்படும்‌, மற்றும்‌ அவரிடத்திலிருந்து அவர்கள்‌ வல்லமை 
பெறுவார்கள்‌ (வ. 8). அப்போஸ்கலர்களின்‌ மூலமாக அவர்‌ செய்யும்‌ 
ஊழியமானது “ஆவிக்குரிய ஊழியம்‌” (2 கொரி. 3:8) எனப்படும்‌. அவரைத்‌ 
தூஷிப்பது மன்னிக்க முடியாததாக உள்ளது (மத்‌. 12:32). தாவீதிற்குள்ளாக 
ஆவியானவர்‌ வாசம்‌ பண்ணினார்‌ என்பதிலிருந்து சில விஷயங்களில்‌ 
மாறுபட்ட வகையில்‌ புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆவியானவரைப்‌ 
பெறுகின்றனர்‌ (யோவா. 7:39; அப்‌. 2:38; 5:32; கலா. 4:0). 

ஆவிக்கு சரீரமும்‌ எலும்புகளும்‌ கிடையாது (லூக்‌. 24:39), 
இருப்பினும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தேவத்துவத்தின்‌ மற்ற இரு உறுப்பினர்‌ 
களிலிருந்து தனிப்பட்ட ஒரு சிந்தையைக்‌ கொண்டுள்ளார்‌ (ரோமர்‌ 8:27). 
அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிகன்றார்‌ (1 கொரி. 2:11), அவர்‌ பேசவும்‌, 
கேட்கவும்‌, ஜெபிக்கவும்‌ முடியும்‌ (யோவா. 16:18; ரோமர்‌ 8:26). அவர்‌ 
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துக்கப்படுத்தப்பட முடியும்‌ (எபே. 4:30). அவர்‌ காலமற்ற வராயிருக்றொர்‌ 
(எபி. 9:14). அவரிடத்தில்‌ பொய்‌ சொல்லுகல்‌ என்பது, தேவனிடம்‌ பொய்‌ 
சொல்லுதலாக உள்ளது (அப்‌. 5:3, 4). தேவத்துவத்தில்‌ உள்ள மற்ற 
உறுப்பினர்களை விட அவர்‌ தெய்வீகத்தில்‌ எவ்வகையிலும்‌ குறைவற்ற 
வராகையால்‌, தண்ணீர்‌ ஞானஸ்நானமானது பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
நாமத்தினாலும்‌ பரிசுத்தப்படுத்தப்‌ படுவதாக இயேசு குறிப்பிட்டார்‌: 





அப்பொழுது இயேசு சமீபத்தில்‌ வந்து, அவர்களை நோக்கி: 
வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ சகல அதிகாரமும்‌ எனக்குக்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. ஆகையால்‌ நீங்கள்‌ புறப்பட்டுப்‌ போய்‌, சகல 
ஜாதிகளையும்‌ சீஷராக்கி, பிதாகுமாரன்‌ பரிசுத்த ஆவியின்‌ நாமத்திலே 
அவர்களுக்கு ஞானஸ்நானங்‌ கொடுத்து, நான்‌ உங்களுக்குக்‌ 
கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ அவர்கள்‌ கைக்‌ கொள்ளும்படி 
அவர்களுக்கு உபதேசம்‌ பண்ணுங்கள்‌. இதோ, உலகத்தின்‌ முடிவு 
பரியந்தம்‌ சகல நாட்களிலும்‌ நான்‌ உங்களுடனே கூட இருக்கிறேன்‌ 
என்றார்‌ (மத்‌. 28:18-20). 


உறவு 

தேவத்துவத்தின்‌ மூன்று உறுப்பினார்களுக்கிடையே உள்ள உறவு 
என்ன? பிதா குமாரன்‌ மற்றும்‌ பரிசுத்த ஆவி ஆகியோர்‌ இயல்பில்‌ - அதாவது 
தெய்வீகத்துவமாயிருப்பதில்‌, தேவனாயிருப்பதில்‌ ஒன்றாயிருப்பினும்‌ - 
அவர்கள்‌ அதிகாரத்தில்‌ ஒன்றாயிருப்பதில்லை. இப்பொழுது, புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ காலத்தில்‌, கிறிஸ்து எல்லாவற்றையும்‌ நிறைவாக்குகின்றார்‌ 
(எபே. 1:23) மற்றும்‌ அவர்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ எல்லாமுமாயிருக்கிறார்‌ 
(கொலோ. 3:11). அவரைக்‌ கனவீனப்‌ படுத்துவதென்பது பிதாவைக்‌ 
கனவீனப்படுத்துவதாகும்‌ (யோவா. 5:23); இருப்பினும்‌ கிறிஸ்து 
பிதாவுக்குரியவராயிருக்கிறார்‌ (1 கொரி. 3:23), மற்றும்‌ பிதா அவரது 
தலையாய்‌ இருக்கின்றார்‌ (1 கொரி. 11:3). தேவன்‌ இயேசுவைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பெரியவராயிருக்கின்றார்‌ (யோவா. 14:28); அவர்‌ எல்லாரிலும்‌ 
பெரியவராயிருக்கின்றார்‌ (யோவா. 10:29) மற்றும்‌ எல்லாருக்கும்‌ 
மேலானவராயிருக்கின்றார்‌ (எபே. 4:6). பரலோகத்தில்‌ கிறிஸ்துவே 
அவருக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டிருந்த சகலத்தையும்‌ அவருடைய அதிகாரத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்படுத்துவார்‌ (1 கொரி. 15:28). 

பிதா மற்றும்‌ க்றிஸ்து ஆகிய இருவரும்‌ ஆவியானவரை இவ்வுலகத்‌ 
திற்கு அனுப்பினர்‌ (யோவா. 14:16; 15:26), மற்றும்‌ அவர்‌ செய்கின்ற யாவும்‌ 
இயேசுவை மகிமைப்‌ படுத்துகின்றதாயுள்ளது (யோவா. 16:14). எனவே 
பரிசுத்த ஆவியானவரிடம்‌ ஜெபித்தல்‌ என்பது ஏற்புடையதல்ல. இன்றைய 
நாட்களில்‌ தேவனுடைய சித்தத்தினால்‌ ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ குமாரனை 
நோக்கியே கவனம்‌ செலுத்தப்படுகின்றன. பிதாவானவரே மிக உன்னத 
மான அதிகாரமுடையவராயிருக்கின்றார்‌, ஆனால்‌ கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்தில்‌ 
கிறிஸ்துவைக்‌ தமக்கும்‌ மேலாக உயர்த்துதல்‌ என்பது அவருடைய 
தற்காலிகமான சித்தமாய்‌ உள்ளது. பிதாவானவர்‌ தாமே நியாயந்‌ 
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தீர்க்காமல்‌, குமாரன்‌ அதைச்‌ செய்வதால்‌ (யோவா. 5:22) இந்தச்‌ 
சூழ்நிலையானது நியாயத்தீர்ப்பு முழுவதிலும்‌ கூடத்‌ தொடர்கின்றது. 
பின்பு காலமானது மீண்டும்‌ காலமற்ற தன்மைக்கு இடம்‌ விடுகையில்‌, 
தெய்வீக ஏற்பாடானது (முதலாவது பிதா, இரண்டாவது குமாரன்‌ மற்றும்‌ 
மூன்றாவது பரிசுத்த ஆவியானவர்‌) மீண்டும்‌ செயல்படுவதாயிருக்கும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

‘Richard 0. Trench, Synonyms of the New Testament (London: N.p., 1880; reprint, 
Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1978), 7. William Gesenius, A 
Hebrew and English Lexicon of the Old Testament, trans. Edward Robinson, ed. Francis 
Brown, S. R. Driver, and Charles A. Briggs (Oxford: Clarendon Press, 1957), 43. “ஆரியஸ்‌ 
மற்றும்‌ அத்தனாசியஸ்‌ ஆகியோர்‌ கிறிஸ்துவின்‌ இயல்பு பற்றி கருத்து வேறுபாடு 
கொண்டிருந்த சபைப்‌ பிதாக்கள்‌ ஆவர்‌. கி.பி. 35ல்‌ நீசியா கவுன்சிலானது, கிறிஸ்து 
கீழானவர்‌, தேவனுடைய நித்திய மற்றும்‌ தெய்வீக இயல்பைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ளாத 
படைப்புயிர்‌ என்ற ஆரியனின்‌ முறைப்படியாகக்‌ கண்டனம்‌ செய்தது. 
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ுவனுடைய பெயர்‌ 
என்ன? 


“G௦0” என்பது (கடவுள்‌) ஆராதனைக்குரிய ஒரு பொருள்‌ என்று 
அர்த்தப்படுகின்றது. அவ்வார்த்தையே (G0) என்று) பெரிய எழுத்துக்களில்‌ 
எழுதப்படும்‌ பொழுது, அது ஓரே மெய்யான ஜீவனுள்ள தேவனைக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றது. மற்றவர்கள்‌ தேவர்கள்‌ என்று அழைக்கின்றவர்கள்‌ 
உண்டு, ஆனால்‌ “பிதாவாகிய ஓரே தேவன்‌ நமக்குண்டு, அவராலே சகலமும்‌ 
உண்டாயிருக்கிறது” (1 கொரி. 8:6). பரலோக பிதாவின்‌ சொந்தப்‌ 
பெயரானது யாக்‌. 3:15ல்‌ அமைக்கப்பட்டுள்ளது: “... கர்த்தர்‌ [பய ... 
என்றைக்கும்‌ இதுவே என்‌ நாமம்‌, தலைமுறை தலைமுறை கோறும்‌ இதுவே 
என்‌ போர்ப்‌ பிரஸ்தாபம்‌. ” “YHWH” என்ற இந்த நான்கு எழுத்துக்‌ கொண்ட 
சொல்லைக்‌ தேவன்‌ எப்படி உச்சரித்தார்‌ என்பது அறியப்படுவதில்லை, 
ஆனால்‌ அவற்றின்‌ அர்த்தமானது என்றென்றும்‌ பிரகாசிக்கன்றது. (மொழி 
யிலக்கண நுணுக்கத்தில்‌ இது “78ல்‌” அதாவது, “நான்கெழுத்துச்‌ 
சொல்‌” எனப்படுகின்றது.) 

இதன்‌ உச்சரிப்பானது “மல்‌” (யாவே) என்றிருந்தால்‌, அது “அவர்‌ 
இருத்தலுக்குக்‌ காரணமாகின்றார்‌” என்று அர்த்தம்‌ தரும்‌, இது தேவனு 
டைய படைப்பின்‌ வல்லமையை அறிவிப்பதாக அமையும்‌. இப்படிப்‌ 





பட்டவர்‌ ஒருவர்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பதற்காக நாம்‌ எவ்வளவு நன்றி 
யுள்ளவர்களாயிருக்கின்றோம்‌! நாம்‌ உயிருடனிருப்பதில்‌ மகிழ்வடைகின்‌ 
றோம்‌, மற்றும்‌ அவரது படைப்பின்‌ வல்லமையின்றி நாம்‌ உயிருடன்‌ இருக்க 
முடியாது என்று அறிகின்றோம்‌. “அநாதி தேவனே [நமக்கு] அடைக்கலம்‌; 
அவருடைய நித்திய புயங்கள்‌ [நமக்கு] ஆதாரம்‌” (உபா. 33:27). 

அந்த நான்கெழுத்துக்களின்‌ உச்சரிப்பானது “Yehweh” (யெவே) 
என்றிருந்தால்‌, அது “அவர்‌ தொடர்ந்து இருக்கின்றார்‌” என்று அர்த்தம்‌ 
தரும்‌, இது அவரது முடிவற்ற தன்மை மற்றும்‌ அவரது சுயநிறைவு மற்றும்‌ 
அவரது சுயாதீனமான தன்மை ஆகியவற்றை அறிவிப்பதாக அமையும்‌. 
“என்னைக்‌ தவிர தேவன்‌ இல்லை” (ஏசா. 44:6); “நீரே அநாதியாய்‌ 
என்றென்றைக்கும்‌ தேவனாயிருக்கிறீர்‌” (சங்‌. 90:2). எல்லைக்குட்பட்ட 
நமது சிந்தைகளினால்‌, அவர்‌ எப்படி இருக்க வந்தார்‌ என்று விளக்குவது 
இயலாததாக உள்ளது (எபி. 11:6), ஆனால்‌ அவர்‌ இருந்தார்‌, இருக்கின்றார்‌ 
மற்றும்‌ இருப்பார்‌ என்பதனால்‌ நாம்‌ எவ்வளவு நன்றியுள்ளவர்களா 
யிருக்கின்றோம்‌! இல்லாமல்‌ ஆகி விடமாட்டோம்‌ என்பதில்‌ நமது 
நம்பிக்கையானது அப்படிப்பட்ட ஒருவரைச்‌ சார்ந்துள்ளது! அவர்‌ 
தொடர்ந்து இருந்து நம்மில்‌ அன்புகூருவாரென்றால்‌, நாமும்‌ நித்தியத்‌ 
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திற்கும்‌ இருப்போம்‌ என்ற நம்பிக்கை உள்ளது, “நான்‌ பிழைக்கிறபடியினால்‌ 
நீங்களும்‌ பிழைப்பீர்கள்‌” (யோவா. 14:19). 

வேதாகமத்தின்படி, மனித இனத்தில்‌ தேவனுடைய சொந்தப்‌ பெயரை 
முதன்‌ முதலாக பேசியது ஏவாளே, அவள்‌ காயீனின்‌ பிறப்பை அறிவித்தாள்‌: 
[நான்‌] கர்த்தரால்‌ [YHWH] ஒரு மனுஷனைப்‌ பெற்றேன்‌” (ஆதி. 4:1) 
என்றாள்‌. அவளது பேரன்‌ எனோஸ்‌ YHWHன்‌ நாமத்தைத்‌ தொழுது 
கொள்ளத்‌ தொடங்கினான்‌ (ஆதி. 4:26). ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு, யாக்கோபு 
மற்றும்‌ பிறரும்‌ “119714” என்ற பெயரைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினர்‌ (ஆதி. 14:22; 
15:2; 24:27; 26:28; 27:27; 28:16; 30:24; 31:49), ஆனால்‌ இவர்களில்‌ யாரும்‌ 
“YHWH” என்ற இந்த நான்கு எழுத்துக்களில்‌ மூடி வைக்கப்பட்டிருந்த 
மாபெரும்‌ அர்த்தத்ததை அறிந்திருக்கவில்லை (யாத்‌. 6:3ஐக்‌ காணவும்‌). 
இந்த நான்கெழுத்துச்‌ சொல்லின்‌ தனிச்‌ சிறப்பைத்‌ தேவன்‌, மனிதர்களில்‌ 
முதன்‌ முதலாக மோசேக்குத்தான்‌ விளக்கப்‌ படுத்தினார்‌: “இருக்கிறவராக 
இருக்கிறேன்‌” (யாத்‌. 3:14). கர்த்தர்‌ தம்முடைய சொந்த விரல்களினால்‌, 
“உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய நாமத்தை வீணிலே வழங்காதிருப்பாயாக; 





கர்த்தர்‌ தம்முடைய நாமத்தை வீணிலே வழங்குகிறவனைக்‌ கண்டியாமல்‌ 
விடார்‌” (யாத்‌. 20:7) என்று எழுதியபோது, பரிசுத்த நாமத்திற்கான பயபக்தி 
குறிப்பிடப்பட்டது. 

“நாமத்தை” நிந்தித்த ஒரு மனிதன்‌ (லேவி. 24:11, 16) கல்லெறிந்து 
கொல்லப்பட்டான்‌. இந்த நிகழ்ச்சியிலிருந்து, “நாமமானது”” மனித 
உதடுகளில்‌ இருப்பதற்கு (கூடாத அளவு) மிகவும்‌ பரிசுத்தமானதா என்ற 
சந்தேகம்‌ எழும்பிற்று. இருப்பினும்‌, கர்த்தர்‌ தம்முடைய நாமத்தை 
உச்சரிக்கக்‌ கூடாததாக்கவில்லை; அது பரிசுத்தமாய்க்‌ காக்கப்பட வேண்டும்‌ 
என்று மட்டுமே அவர் குறிப்பிட்டிருந்தார்‌. அப்படியிருந்தும்‌ கூட, பரிசுத்த 
வசனத்தில்‌ “YHWH” என்ற பெயர்‌ காணப்படும்‌ ஒவ்வொரு இடத்திலும்‌, 
“தர்த்தார்‌” [“LORD”] என்ற பெயரைப்‌ பதிலீடு செய்யும்‌ பழக்கத்தை 
எபிரெயர்கள்‌ வளர்த்துக்‌ கொண்டனர்‌. இதன்‌ விளைவாக, முன்பு நன்கு 
அறியப்பட்டதாயிருந்த தகுதியான உச்சரிப்பானது மனித அறிவிலிருந்து 
மறைந்துபோயிற்று. மோசேயிடம்‌ அந்த நான்கெழுத்துச்‌ சொல்லைத்‌ 
தேவன்‌ எவ்விதம்‌ உச்சரித்தார்‌ என்பதை இன்றைய நாளில்‌ எவரொருவரும்‌ 
அறிவதில்லை. 

இயேசுவை இந்த உலகத்திற்கு அனுப்பிய போது, எல்லா மனிதர்களும்‌ 
“பிதாவைக்‌ கனம்‌ பண்ணுவது போலவே குமாரனையும்‌ கனம்‌ பண்ண” 





வேண்டும்‌ என்பதே பிதாவுக்குப்‌ பிரியமாயிருந்தது, அவ்வாறு செய்யத்‌ 





தவறுவதென்பது பிதாவைக்‌ கனவீனம்‌ பண்ணுதலாயிருந்தது (யோவா. 
5:23). இதன்‌ விளைவாக, இப்பொழுது - புதிய ஏற்பாட்டின்‌ கீழ்‌ - ஒவ்வொரு 
விஷயமும்‌ “இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தினாலேயே” செய்யப்பட 
வேண்டியதாக உள்ளது (கொலோ. 3:17). “YHWH” என்ற பெயரானது 
கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்தில்‌, “எல்லா நாமத்திற்கும்‌ மேலான” (பிலி. 2:9) 
இயேசுவின்‌ நாமத்தால்‌ பதிலீடு செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்பது பிதாவின்‌ 
நல்மகிழ்ச்சியாயுள்ளது. 

புது யுகத்தில்‌ முதல்‌ நாளன்று, ஆவியினால்‌ ஏவப்பட்ட பேதுரு 
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மனந்திரும்புதலையும்‌ ஞானஸ்நானத்தையும்‌ YHWH - ன்‌ நாமத்தில்‌ அல்ல 
ஆனால்‌ “இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திலேயே” (அப்‌. 2:38) கட்டளை 
யிட்டார்‌. சமாரியாவில்‌ பிலிப்புவின்‌ பிரசங்கமானது YHWHன்‌ நாமத்தில்‌ 
அல்ல, ஆனால்‌ “இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திலேயே” (அப்‌. 8:12) 
அமைந்திருந்தது. உண்மையில்‌, நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கு “வானத்தின்‌ 
கீழெங்கும்‌”” மனுஷர்களுக்குள்ளே அவருடைய நாமமேயல்லாமல்‌ 
வேறொரு நாமம்‌ கொடுக்கப்படவில்லை (அப்‌. 4:12). 

எபிரெயக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ தேவனின்‌ பெயரை “YHWH” என்று ஓலி 
பெயர்ப்புச்‌ செய்வதற்கு முன்பு, அவர்கள்‌ அதனை “]HVH” என்று 
எழுதினர்‌. பல ஆண்டளவாக, அந்த வார்த்தையின்‌ உச்சரிப்பானது பெரு 
முயற்சியுடன்‌ தவிர்க்கப்பட்டு, அதற்குப்‌ பதிலாக “LORD” என்ற வார்த்தை 
பயன்படுத்தப்பட்டது. அந்த வேளையில்‌, 1518ல்‌ பெட்ரஸ்‌ காலிட்டினஸ்‌ 
என்ற மனிதர்‌ வார்த்தைகளை கலந்துருவாக்கும்‌ கருத்தைக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தார்‌. அவர்‌, “கர்த்தர்‌” என்பதற்கான எபிரெய வார்த்தையின்‌ உயிர்‌ 
எழுத்துக்களை எடுத்துக்‌ கொண்டு அதை “JHVH” என்ற எழுத்துக்களில்‌ 
உட்புகுத்தினார்‌. “6,” “௦,” மற்றும்‌ “௨” என்ற உயிரெழுத்துக்களை இந்த 
நான்கெழுத்துக்களிடையே வைத்த செயலானது முதன்‌ முதலாக “Jehovah” 
என்று எழுதப்படக்‌ காரணமாயிற்று. இன்றைய நாட்களில்‌ பல நல்ல 
மனிகர்கள்‌ “]6h௦vah” என்பது வேதாகம ரீதியான வார்த்தையல்ல என்பதை 
உணராதிருக்கின்றனர்‌. இது 1518க்கு முன்பு கேள்விப்பட்டிராததும்‌, 
மனிதனால்‌ செய்யப்பட்ட ஓட்டு வேலையுமாயிருக்கின்றது.' 

“அதில்‌ உலக வேதாகம மாணவர்கள்‌” என்றழைக்கப்பட்ட வழி தவறிய 
வைராக்கியமான பிரிவொன்று 1931ல்‌ (ஓஹியோவின்‌ கொலம்பளில்‌ நடந்த 
கூட்டமொன்றில்‌) தங்கள்‌ பெயரை, “யெகோவாவின்‌ சாட்சிகள்‌” என்று 
மாற்றிக்‌ கொண்டது. அவர்கள்‌ தாங்கள்‌ வேதாகம ரீதியல்லாத 
பெயரொன்றைப்‌ பயன்படுத்துவதை அறியாமல்‌, “யெகோவா” என்ற 
பெயரை எல்லாப்‌ பெயர்களுக்கும்‌ மேலாக மேலான மரியாதையுடன்‌ 
வழங்கத்‌ தலைப்பட்டனர்‌. அவர்கள்‌ யெகோவா என்ற பெயரை 
இயேசுவுக்கும்‌ மேலாக உயர்த்த நாடினர்‌. “யெகோவா” என்ற பெயரானது 
கொணரப்பட்ட “YHWH” என்ற வார்த்தையானது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
சுமார்‌ 6,823 முறைகள்‌ தோன்றியிருப்பினும்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இது 
ஒருமுறைக்‌ கூடக்‌ காணப்படுவதில்லை. யெகோவாவின்‌ சாட்சிகள்‌ 
வேதாகமம்‌ முழுவதிலும்‌ ஆர்வமுடையவர்கள்‌ என்று உரிமைகோரிக்‌ 
கொள்வதினால்‌, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்‌ யாரும்‌ “யெகோவா” 
என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தாமல்‌ இருப்பது பற்றி அவர்கள்‌ சங்கடம்‌ 
அடைகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்த வேதாகமத்தை மொழி 
பெயர்த்து, அதில்‌ உள்ள புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “யெகோவா” என்ற 
வார்த்தையை 237 முறைகள்‌ நாணமற்ற வகையில்‌ உட்புகுத்தி அதன்‌ மூலம்‌ 
இந்தச்‌ சங்கடத்திலிருந்து விடுபட்டுக்‌ கொண்டனர்‌. 

கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்தில்‌ எல்லா மனிதர்களும்‌ குமாரனைக்‌ கனம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌ என்றே பிதாவானர்‌ வேண்டுகோள்‌ விடுக்கின்றார்‌, அவரை 
இப்படிப்பட்ட திட்டமிட்ட நடவடிக்கைகளில்‌ பிரியப்படுத்தப்பட 
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முடியாது. அவர்‌ தாம்‌ விரும்பிய வழிமுறையில்‌ புதிய ஏற்பாட்டை எழுதச்‌ 
செய்துள்ளார்‌. தம்முடைய குமாரனுக்கு எல்லாவற்றிற்கும்‌ முந்திய 
முதலிடம்‌ கொடுத்துள்ளார்‌ (கொலோ. 1:18). தேவன்‌ இன்றைய நாளில்‌ 
எல்லா மனிதர்களும்‌ தங்களை “கிறிஸ்தவர்கள்‌”” என்று அழைத்துக்‌ 
கொள்வதன்‌ மூலம்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ கனப்படுத்த வேண்டும்‌ என்று 
விரும்புகின்றார்‌ (1 பேது. 4:16). ஒருவர்‌ “கிறிஸ்து?” என்ற பெயரை 
உச்சரிக்காமல்‌ “கிறிஸ்தவர்‌” என்று உச்சரிக்க முடியாது. இப்பொழுது எல்லா 
மக்களும்‌ “நமது கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திலே” (எபே. 5:20) 
பிதாவாகிய தேவனுக்கு நன்றி செலுத்தும்படி கட்டளையிடப்‌ 
பட்டுள்ளனர்‌. 


குறிப்பு 
‘A. B. Davidson, The Theology of the Old Testament (New York: Scribner, 1926), 47. 
Petrus Galitinus was a confessor of Leo X. 
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மனிதன்‌ இழந்து 
போகப்‌ ஒருப்பது பற்றி 
நுவன்‌ 
குவலையர்பருகீன்றூரா? 


“நான்‌ கர்த்தர்‌, நான்‌ மாறாதவர்‌” (மல்‌. 3:6). தேவன்‌ ஒரு பொழுதும்‌ 
மாறாதவராயிருக்கின்றதால்‌, மனிதன்‌ இழந்து போகப்பட்டிருத்தல்‌ பற்றி 
தேவன்‌ கவலைப்படுகின்றாரா இல்லையா என்று அறிவதற்கு, ஒருவர்‌ 
கடந்த காலத்தை மட்டுமே நோக்கிப்‌ பார்க்க வேண்டியதாயுள்ளது. அவர்‌ 
“நேற்றும்‌ இன்றும்‌ என்றும்‌ மாறாதவராய்‌” (எபி. 13:8) இருப்பதால்‌, அவரது 
அக்கறையைப்‌ பற்றி கடந்த காலத்தில்‌ அவர்‌ வெளிப்படுத்தியுள்ளவைகள்‌ 
இன்று வேறு விதமாய்‌ இருக்க முடியாது. 


காயீனிடத்தில்‌ அவரது அக்கறை 

கடந்த காலத்தை நோக்கிப்‌ பார்க்கும்‌ ஒருவர்‌, இந்த அண்டத்தின்‌ 
பாதுகாப்பாளராயிருப்பவர்‌ ஒரு மனிதனிடத்தில்‌ பேசுவதற்கு நேரம்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டதைக்‌ காண்கின்றார்‌: அவன்‌ பாவம்‌ நிறைந்தவனாக, 
பிணங்குபவனாக, அவமதிப்படைந்தவனாக மற்றும்‌ கோபம்‌ கொண்ட 
வனாக இருந்தான்‌, அவன்‌ பெயர்‌ காயீன்‌. காயீனுக்குச்‌ சரியானதைச்‌ 
செய்ய, “நன்மை” (ஆதி. 4:7) செய்ய வாய்ப்புத்‌ தரப்பட்டிருந்தது; ஆனால்‌ 
அவன்‌ சரியற்றதைச்‌ செய்வதை, தீமையைச்‌ செய்வதைக்‌ தேர்ந்து 
கொண்டான்‌. வேலை நிறைய உள்ள தேவன்‌ பரலோகத்திலேயே இருந்து 
கொண்டு, கீழ்ப்படியாமற்‌ போன காயீனைக்‌ கண்டு கொள்ளாமல்‌ 
விட்டிருந்தால்‌ அது அவருக்கு நியாயமானதாகவே இருந்திருக்கும்‌; ஆனால்‌, 
பாவம்‌ நிறைந்த ஆத்துமா ஒன்றின்‌ மேல்‌ அவர்‌ கொண்ட அக்கறையானது 
தேவனை ஒரு நபரிடம்‌, தனிநபர்‌ ஊழியம்‌ செய்வதற்காகப்‌ பரலோகத்‌ 
இலிருந்து கீழே கொண்டு வந்தது. 

தேவன்‌ காயினை காக்க/இரட்சிக்க முயற்சி செய்தார்‌. அவர்‌ அவனு 
டன்‌ வாகிட்டு, மனிதன்‌ பாவத்தின்‌ மீது ஆளுகை செய்து கர்த்தரால்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளப்படுவது சாத்தியமே என்று அவனுக்குக்‌ காண்பித்தார்‌ (ஆதி. 4:7). 
தேவனுடைய விவாதத்‌ தொடக்கத்திற்குக்‌ காயீன்‌ தக்க வகையில்‌ பதில்‌ 
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அளிக்கத்‌ தவறியது அவரது அக்கறையை எவ்விதத்திலும்‌ குறைத்து 
விடவில்லை. காயீன்‌ பொல்லாங்கைத்‌ கேர்ந்தெடுத்ததால்‌ நல்ல கர்த்தர்‌ 
மனம்‌ புண்பட்டார்‌. 





நோவாவின்‌ சமகாலத்தவர்கள்‌ மீது 


அவரது அக்கறை 

நோவாவின்‌ நாட்களில்‌, மனிதர்கள்‌ தங்களைக்‌ காம விகாரத்திற்கு 
ஒப்புக்‌ கொடுத்து, “தாங்கள்‌ தெரிந்து கொண்டவர்களைத்‌ தங்களுக்கு 
மனைவிகளாக ஆக்கக்கொண்டனார்‌” (அதி. 6:2), சுத்தமும்‌ அன்பும்‌ உள்ள 
தேவன்‌ ஆழமாகப்‌ பாதிக்கப்பட்டார்‌. “தாம்‌ பூமியிலே மனுஷனை 
உண்டாக்னெதற்காகக்‌ கர்த்தர்‌ மனஸ்தாபப்பட்டார்‌; அது அவர்‌ இருதயத்‌ 
துக்கு விசனமாயிருந்தது”” (ஆதி. 6:6). ஒரு தவறின்‌ காரணத்தினால்‌ 
மனமாற்றம்‌ ஏற்பட்டது என்ற கருத்தில்‌, மனந்திரும்புதல்‌ என்பது 
தேவனுக்கு இயலாததாக உள்ளது (1 சாமு. 15:29). இருப்பினும்‌ மனிதனின்‌ 
தவறான நடக்கையினால்‌ வேதனை மற்றும்‌ துக்க உணர்வு எழுந்தது என்ற 
கருத்தில்‌, தேவன்‌ மனந்திரும்பினார்‌ (எபி.: ௩௮h; 1 சாமு. 15:11, 35; நியா. 
2:18; எரே. 42:10) மற்றும்‌ தொடர்ந்து மனந்திரும்புதலைக்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டுள்ளார்‌ (வெளி. 3:20). 

மனிதர்களின்‌ மீதான தேவனுடைய மென்மையான பாச உணர்‌ 
வானது, அவர்‌ பாவத்தைக்‌ காணாதவாறு விட்டு விடுவதற்கோ அல்லது 
தண்டனையை நிறுத்தி விடுவதற்கோ அவரை ஒருக்காலும்‌ வழிநடத்திய 
தில்லை. நோவாவின்‌ சமகாலத்தியவர்கள்‌, 120 வருட காலமாக நோவாவின்‌ 
பிரசங்கத்தின்‌ மூலமாக தேவனுடைய வேண்டுகோளைக்‌ கேட்ட பின்னர்‌, 
தேவனுடைய கோபக்கினையை அனுபவித்து, மூழ்கிப்போயினர்‌. 
அவர்களுடைய அழிவு என்பது தேவனுடைய விருப்பமாய்‌ இருந்ததில்லை; 
பாவிகள்‌ தங்களைத்‌ கண்டிக்கும்படி அவரை வலியுறுத்தினர்‌. 


மோவாபின்‌ மீது அவரது 


அக்கறை 

லோத்தின்‌ பின்‌ சந்ததியாரான மோவாபியர்கள்‌, வேசித்‌ தனம்‌ பண்ணி, 
விக்ரெகங்களுக்குப்‌ பலி செலுத்தினர்‌, ஆயினும்‌ தேவன்‌ அவர்களிடத்தில்‌ 
அன்புகூர்ந்தார்‌; அவர்கள்மீது அவர்‌ கொண்ட அக்கறை ஆழமாயிருந்தது. 
“என்‌ இருதயம்‌ மோவாபினிமித்தம்‌ ஓலமிடுறெது” என்றார்‌ அவர்‌ 
(ஏசா. 15:5). “ஆகையால்‌ மோவாபினிமித்தம்‌ என்‌ குடல்களும்‌, 
கிராரேசினிமித்தம்‌ என்‌ உள்ளமும்‌ சுரமண்டலத்தைப்‌ போலத்‌ 
தொனிக்கிறது” (ஏசா. 16:11). மோவாபியர்கள்‌ நீதியை விட்டு வெகு தூரம்‌ 
விலகிச்‌ சென்றிருந்தாலும்‌ (எண்‌. 25:1-5ஐக்‌ காணவும்‌), தேவனுடைய 
கவனிப்பை விட்டு விலகிச்‌ செல்வது அவர்களுக்கு இயலாததாய்‌ இருந்தது. 
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நினிவேயின்‌ மீது அவரது அக்கறை 

அது போலவே, நினிவே என்ற மாநகரில்‌ வாழ்ந்த அசீரியார்கள்‌ நீதியை 
விட்டு விலகிச்‌ சென்றிருந்தனர்‌. (“அவர்களுடைய அக்கிரமம்‌ என்‌ சமூகத்‌ 
தில்‌ வந்து எட்டினது” என்று கர்த்தர்‌ சொன்னார்‌; யோனா 1:2.) மென்மை 
யான மற்றும்‌ ஏக்கம்‌ நிறைந்த இருதயத்துடன்‌ தேவன்‌ மனிதர்களின்‌ 
நன்மைக்காக ஓயாமல்‌ பெரும்‌ முயற்சி எடுக்கின்றார்‌. நினிவேயின்‌ நடத்தை 
யில்‌ ஒரு மாற்றத்தைச்‌ செயல்‌ விளவு படுத்துவதற்காக அவர்‌ திறமைமிக்க 
ஒரு ஆத்துமா - ஆதாயக்காரரை அனுப்பினார்‌. யோனா கடைசியாக அங்கு 
சென்ற பொழுது திறமை நிறைந்த பணியொன்றை நிறைவேற்றினார்‌, 
மற்றும்‌ அந்த நகரம்‌ முழுவதும்‌ மனந்திரும்புதலுக்குத்‌ திரும்பிய பொழுது 
தேவனுடைய இருதயம்‌ அகம்‌ மகிழ்ந்தது. 

யோனா இழந்து போகப்பட்டிருந்தவர்கள்‌ மீது தமக்குள்ளே சரியான 
எண்ணப்போக்கைக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. இழந்து போகப்பட்டிருந்த 
மக்கள்மீது தேவன்‌ கொண்டிருந்த அதே விதமான அன்பை அவர்‌ (யோனா) 
கொண்டிருக்கவில்லை. அழிவுக்குட்படும்‌ மக்கள்‌ மீது “வலது கைக்கும்‌ 
இடது கைக்கும்‌ வித்தியாசம்‌ அறியாத” (யோனா 4:11) சிறு மக்கள்‌ மீது 
ஒருவர்‌ அக்கறையாயிருக்கவேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ அவருக்குக்‌ காண்பிக்க 
விரும்பினார்‌. 





கீழ்ப்படியாமையுள்ள இஸ்ரவேலர்‌ மீது 


அவரது அக்கறை 
ஆபிரகாமின்‌ பின்‌ சந்ததியினர்‌ எகிப்தில்‌ கடுமையான ஆளோட்டி 
களின்‌ கீழ்‌ மிகவும்‌ கடுமையான அடிமைத்தனத்தின்‌ கீழ்‌ இருந்ததைக்‌ 
கண்டபொழுது, பரலோகத்தின்‌ தேவன்‌ வேதனைப்பட்டார்‌. அவர்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


எஇிப்திலிருக்கிற என்‌ ஜனத்தின்‌ உபத்திரவத்தை நான்‌ பார்க்கவே 
பார்த்து, ஆளோட்டிகளினிமித்தம்‌ அவர்கள்‌ இடுகிற கூக்குரலைக்‌ 
கேட்டேன்‌, அவர்கள்‌ படுகிற வேதனைகளையும்‌ அறிந்திருக்கிறேன்‌ 
(யாத்‌. 3:7). 


அவர்களுடைய விடுதலையை அவர்‌ செயல்விளவு படுத்திய பிறகு 
அதைப்பற்றிக்‌ கூறுவதற்கு அவர்‌ அகம்‌ மகிழ்ந்தார்‌: 


இஸ்ரவேல்‌ இளைஞனாயிருந்தபோது நான்‌ அவனை 
நேசித்தேன்‌; எகிப்திலிருந்து என்னுடைய குமாரனை வரவழைத்தேன்‌ 
... மனுஷரைக்‌ கட்டி இழுக்கிற அன்பின்‌ கயிறுகளால்‌ நான்‌ அவர்களை 
இழுத்தேன்‌, அவர்கள்‌ கழுத்துகளின்மேல்‌ இருந்த நுகத்தடியை 
எடுத்துப்‌ போடுகிறவரைப்போல்‌ இருந்து, அவர்கள்‌ பட்சம்‌ சாய்ந்து, 
அவர்களுக்கு ஆகாரங்‌ கொடுத்தேன்‌ (ஓசி. 11:1-4). 


ஆர்வங்கொண்ட அவருடைய இருதயமானது, தம்முடைய இரக்கங்‌ 
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களை இஸ்ரவேலர்‌ மதிக்க மாட்டார்கள்‌ என்பதை முன்‌ எதிர்பார்த்தது, 
மற்றும்‌ இந்த உண்மையானது தேவனை ஆழமாகப்‌ பாதித்தது: 


அவர்களும்‌ அவர்கள்‌ பிள்ளைகளும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ நன்றாயிருக்‌ 
கும்படி, அவர்கள்‌ எந்நாளும்‌ எனக்குப்‌ பயந்து, என்‌ கற்பனை 
களையெல்லாம்‌ கைக்கொள்வதற்கேற்ற இருதயம்‌ அவர்களுக்கு 
இருந்தால்‌ நலமாயிருக்கும்‌ (உபா. 5:29). 


அவர்கள்‌ பிசாசுக்கு ஊழியம்‌ செய்து, அக்ரெமத்தில்‌ வாழ்ந்தபொழுது, 
தேவன்‌ இன்னமும்‌ பராமரித்தார்‌. அவர்களிடம்‌ அவர்‌ பின்வருமாறு 
வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்‌: 


நான்‌ துன்மார்க்கனுடைய மரணத்தை விரும்பாமல்‌, துன்மார்க்கன்‌ 
குன்‌ வழியை விட்டுத்‌ திரும்பிப்‌ பிழைப்பதையே விரும்புகிறேன்‌ 
என்று என்‌ ஜீவனைக்‌ கொண்டு சொல்லுகிறேன்‌; இஸ்ரவேல்‌ 
வம்சத்தாரே, உங்கள்‌ பொல்லாத வழிகளை விட்டுத்‌ திரும்புங்கள்‌, 
திரும்புங்கள்‌; நீங்கள்‌ ஏன்‌ சாக வேண்டும்‌? (எசே. 33:11). 


பரலோகத்தின்‌ தேவன்‌ பொல்லாங்குடன்‌ உடன்பாடு எதுவும்‌ செய்து 
கொள்ள முடியாதிருந்தது. அவர்‌ தம்முடைய பிள்ளைகளை மீண்டும்‌ 
மீண்டும்‌ கடிந்து கொள்ள வேண்டியிருந்தது, ஆனால்‌ அது அவர்களுக்குச்‌ 
செய்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக அவரைப்‌ புண்படுத்திற்று. 


எப்பிராயீம்‌ எனக்கு அருமையான குமாரன்‌ அல்லவோ? அவன்‌ 
எனக்குப்‌ பிரியமான பிள்ளையல்லவோ? அவனுக்கு விரோதமாய்ப்‌ 
பேசினதுமுதல்‌ அவனை நினைத்துக்‌ கொண்டே இருக்கிறேன்‌; 
ஆகையால்‌ என்‌ உள்ளம்‌ அவனுக்காகக்‌ கொதிக்கிறது; அவனுக்கு 
உருக்கமாய்‌ இரங்குவேன்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌ (எரே. 31:20). 


தேவனுடைய ஆழமான பாச உணர்வானது ஒரு தாயின்‌ அன்பைக்‌ 
காட்டிலும்‌ மேலானதாக ஆகின்றது: 


ஸ்திரீயானவள்‌ தன்‌ கர்ப்பத்தின்‌ பிள்ளைக்கு இரங்காமல்‌, தன்‌ 
பாலகனை மறப்பாளோ? அவர்கள்‌ மறந்தாலும்‌, நான்‌ உன்னை மறப்ப 
தில்லை. இதோ என்‌ உள்ளங்கைகளில்‌ உன்னை வரைந்திருக்கிறேன்‌; 
உன்‌ மதில்கள்‌ எப்போதும்‌ என்‌ முன்‌ இருக்கிறது (ஏசா. 49:15, 16). 


கீழ்ப்படியாமையில்‌ இருந்த இஸ்ரவேலர்களை அவர்‌ தண்டிக்க 
வேண்டியிருந்தபொழுது, அது அவருக்கு மகிழ்ச்சி தரக்‌ கூடியதாக 
இருந்ததில்லை: “அவர்களுடைய எல்லா நெருக்கத்திலும்‌ அவர்‌ நெருக்கப்‌ 
பட்டார்‌” (ஏசா. 63:9௮). அவர்களின்‌ தவறான செயலுக்காக அவர்‌ 
வருத்தப்பட்டார்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ தம்முடைய பரிசுத்தத்தில்‌ அவர்களுக்குத்‌ 
துன்பத்தைத்‌ தர வேண்டியிருந்தது: “அவர்களோ கலகம்‌ பண்ணி, 
அவருடைய பரிசுத்த ஆவியை விசனப்படுத்தினார்கள்‌; அதினால்‌ அவர்‌ 
அவர்களுக்குச்‌ சத்துருவாய்‌ மாறி, அவரே அவர்களுக்கு விரோதமாய்‌ யுத்தம்‌ 
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பண்ணினார்‌” (ஏசா. 63:10). 

துவக்கத்திலிருந்தே முடிவைக்‌ காணக்கூடிய ஒருவர்‌, தம்முடைய 
மக்கள்‌ மனந்திரும்புவார்கள்‌ என்பதை அறிந்திருந்தார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ 
தம்முடைய மகா பெரிய அன்பில்‌ கிறிஸ்தவத்திற்கான முன்‌ திட்டத்தை 
வடிவமைத்தார்‌. கிறிஸ்தவர்களாயிருப்பதன்‌ உயர்ந்த மதிப்பீட்டை, 
இராஜ்யத்தில்‌ இருத்தலின்‌ ஆசீர்வதிக்கப்பட்ட தன்மையை கண்கள்‌ 
கண்டதில்லை, செவிகள்‌ கேட்டதில்லை: “தேவனே, உமக்குக்‌ காத்திருக்றெ 
வர்களுக்கு நீர்‌ செய்பவைகளை, நீரேயல்லாமல்‌ உலகத்‌ தோற்றம்‌ முதற்‌ 
கொண்டு ஒருவரும்‌ கேட்டதுமில்லை, செவியால்‌ உணர்ந்ததுமில்லை, 
அவைகளைக்‌ கண்டதுமில்லை” (ஏசா. 64:4). வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட 
அவருடைய இராஜ்யத்தில்‌, இழந்து போகப்பட்டவர்களுக்காக 
தேவனுடைய அக்கறையானது உச்சகட்டத்திற்கு வரும்‌. 








இன்றைய நாளில்‌ பாவிகளின்‌ மீதான 


அவரது அக்கறை 

குகப்பனுடைய அன்பானது மோவாபியர்கள்‌, நினிவே நகரத்தார்‌, 
மற்றும்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்கு மட்டுமின்றி, எல்லா நாட்டவருக்கும்‌ 
விரிவாக்கப்பட்டுள்ளது. தேவன்‌ பட்சபாதமுள்ளவரல்ல. உலகம்‌ 
முழுவதிலும்‌ உள்ளவர்களின்‌ பாவங்களுக்குக்‌ கருபாதார பலியாக 
அவருடைய குமாரன்‌ அனுப்பப்பட்டார்‌ (1 யோவா. 2:2). ஒருவராகிலும்‌ 
இழந்துப்‌ போகப்படக்கூடாதென்பதே அவருடைய நிலையான 
அக்கறையாக உள்ளது. 

2 பேதுரு 3:9ல்‌ நாம்‌, “தாமதிக்கிறார்‌ என்று சிலர்‌ எண்ணுகிறபடி, 
கர்த்தர்‌ தமது வாக்குத்தத்தத்தைக்‌ குறித்துத்‌ தாமதமாயிராமல்‌, ஒருவரும்‌ 
கெட்டுப்‌ போகாமல்‌ எல்லாரும்‌ மனந்திரும்ப வேண்டுமென்று விரும்பி, 
நம்மேல்‌ நீடிய பொறுமையுள்ளவராயிருக்கிறார்‌” என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 
இந்த சத்தியங்களை அறிகின்ற பாவி ஒவ்வொருவரும்‌ அன்பில்‌ அவருக்குப்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்யவேண்டியவராய்‌ உள்ளார்‌, ஏனெனில்‌ தேவன்‌ முந்தி 
நம்மேல்‌ அன்புகூர்ந்தார்‌ (1 யோவா. 4:19). 
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கீருபையினாலே 
இரு சிக்கப்பருதல்‌ என்பதன்‌ 
அர்த்தம்‌ என்ன? 


தேவனுடைய இராஜ்யத்தைப்‌ பரப்புவதற்குச்‌ சுயநலமற்ற வகையில்‌ 
தமது வாழ்வை ஒப்புக்‌ கொடுத்த காலம்‌ சென்ற ஐராநார்த்‌ அவர்களால்‌, 
“ஆச்சரியமான கிருபை” என்ற கீர்த்தனையானது விரும்பப்பட்டது. அவர்‌ 
தொடங்கி வைத்த “ஆச்சரியமான கிருபை” வேதாகம வகுப்பில்‌ சேர்ந்த 
ஆயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ ஐராவை ஒருக்காலும்‌ நேரடியாகச்‌ சந்தித்‌ 
திராவிட்டாலும்‌, அவர்‌ மேன்மையான ஒரு தேசத்தில்‌ மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
(அவர்களைக்‌) சந்திப்பார்‌. 

மூன்று நூற்றாண்டுகளாக, “ஆச்சரியமான கிருபை”யானது 
ஆயிரமாயிரக்கணக்கான இருதயங்களைத்‌ தொட்டிருக்கின்றது. அந்த 
வார்த்தைகளைப்‌ “புரிந்து கொள்ளுதலுடன்‌” பாடுகின்ற ஒவ்வொருவரும்‌ 
பிதாவின்‌ இருதயத்தினுடைய மாபெருந்‌ தன்மையைப்‌ பார்த்துப்‌ 
புத்துணர்வுடன்‌ வியப்படைகின்றனர்‌. அந்தப்‌ பாடல்‌ முடிவடையும்‌ 
பொழுது, ஆராதிப்பவர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ தவிர்க்க முடியாத வகையில்‌ 
தாழ்மையாகி, நன்றியுணர்வு மிகுந்து, பதில்செயல்‌ செய்பவராக, மற்றும்‌ 
இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்தல்‌ உள்ளவராகின்றார்‌. 

இந்தப்‌ பாடலை எழுதியவரான ஜாண்‌ நியூட்டன்‌ தனது ஏழு வயதில்‌ 
காயற்றவராக இலண்டனில்‌ விடப்பட்டார்‌, தனது பதினோரு வயதில்‌ 
அவர்‌ ஒரு மாலுமியானார்‌. விரைவிலேயை அவர்‌ ஆபாசமிக்கவராக, 
தேவதூஷணம்‌ செய்பவராக, மற்றும்‌ தேவ பக்தியற்றவராக ஆனார்‌. 
ஆப்பிரிக்காவில்‌ இருந்து இங்கிலாந்துக்குச்‌ சென்ற கப்பல்‌ பயணம்‌ ஒன்றில்‌, 
வலிமை வாய்ந்த ஒரு புயலானது எல்லா மாலுமிகளையும்‌ சக்தியற்றவர்‌ 
களாக்கி உயிர்‌ பிழைக்கும்‌ நம்பிக்கையை இழக்கச்‌ செய்தது. கப்பல்‌ தரை 
குட்டி நிறுத்தப்பட்ட போது அவர்‌ தனது அழிவைச்‌ சந்திக்கும்‌ நிலையில்‌, 
பாவம்‌ நிறைந்த தன்னுடைய வாழ்வை நினைத்துப்‌ பார்த்தார்‌. கப்பலானது 
சரி செய்யப்பட்ட பொழுது, அவர்‌ ஜெபிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. அவர்‌ 
மாற்றம்‌ கொண்ட ஒரு மனிதரானார்‌. 

இங்கிலாந்து திரும்பிய வேளையில்‌, நியூட்டன்‌ வேதாகமத்தைப்‌ 
படிக்கத்‌ தொடங்கினார்‌. பிறகு, கப்பல்‌ தலைவர்‌ என்ற வகையில்‌, அடிமைக்‌ 
கப்பல்‌ ஒன்றில்‌ கருப்பு மனிதர்களை (அடிமைகளை) ஆப்பிரிக்காவில்‌ 
இருந்து தெற்கு கரோலினாவின்‌ சார்லஸ்டோன்‌ வரைக்கும்‌ கொண்டு 
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செல்லும்‌ பணி அவரிடம்‌ ஓப்படைக்கப்பட்டது. அப்படிப்பட்ட ஒரு 
மனிதத்‌ தன்மையின்மையினால்‌ அவரது இயல்பானது மாறுபட்டது. 
இராஜினாமா செய்த அவர்‌ ஒரு கண்டனக்‌ கடிதத்தை எழுதினார்‌. மீண்டும்‌ 
ஒருமுறை இங்கிலாந்தில்‌ லிவர்பூல்‌ என்ற இடத்தில்‌ ஒரு அலுவலகத்தில்‌ 
எழுத்தாளராக அவர்‌ வேலையில்‌ சேர்ந்தார்‌. தமது முப்பத்தி ஒன்பதாம்‌ 
வயதில்‌ அவர்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கி, நாற்பத்து மூன்று ஆண்டுகளாகப்‌ 
பிரசங்கித்தார்‌. அவரது எழுத்துக்களின்‌ மத்தியில்‌ இந்த அழகியப்‌ பாடலின்‌ 
வார்த்தைகளும்‌ இருந்தன: 


மா வல்ல கிருபை ஆ சுகம்‌! 
மா பாவி என்னையும்‌ 
இரட்சித்து மீட்டு காத்ததே 
பார்வை அளித்ததே. 


மா வல்ல கிருபை ஆனதே 

என்‌ பயம்‌ போக்கவே 

நான்‌ நம்பி சேர்ந்த வேளையில்‌ 
அக்கருபை கண்டேனே. 


மா வல்ல கிருபை, அதுதான்‌ 
என்‌ வழிகாட்டியே 

இந்நேரம்‌ மட்டும்‌ காத்ததால்‌ 
மேல்வீடு சேர்க்குமே. 


மா வல்ல கிருபை, ஜோதியே 
ஆண்டாண்டும்‌ நடத்தும்‌ 
பேரின்ப நாட்டில்‌ வாழ்கையில்‌ 
என்றென்றும்‌ துதியே.' 


அவர்‌ சுமார்‌ எண்பத்து இரண்டு வயதுடையவரான பொழுது 
பிரசங்கிக்கத்‌ தொடருதல்‌ பற்றி அவரிடத்தில்‌ எச்சரிக்கை விடுக்கப்‌ 
பட்டதற்கு அவர்‌, “தேவ தூஷணம்‌ கூறிய வயது முதிர்ந்த ஆப்பிரிக்கன்‌, 
தான்‌ பேச முடியும்‌ பொழுது நிறுத்துவானா?” என்று பதில்‌ அளித்தார்‌. அவர்‌ 
தான்‌ பிரசங்கம்‌ செய்த இலண்டன்‌ சபைக்‌ கட்டிடத்தின்‌ மீது 
வைப்பதற்காகக்‌ கற்பலகையில்‌ பொறித்து வைத்த கல்லறை வாசகம்‌ 
பின்வருமாறு: 


ஜாண்‌ நியூட்டன்‌, எழுத்தாளர்‌. ஒரு காலத்தில்‌ சமய நம்பிக்கையற்று, 
சுயாதனமாய்த்‌ திரிந்து கொண்டிருந்தவர்‌, ஆப்பிரிக்காவின்‌ 
அடிமைகளுக்கு ஊழியராயிருந்தவர்‌, நம்முடைய கர்த்தரும்‌ 
இரட்சகருமாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ கிருபையினுடைய 
ஐசுவரியத்தினால்‌ காக்கப்பட்டு, மீட்கப்பட்டு, மன்னிக்கப்பட்டு 
மற்றும்‌ தாம்‌ முன்பு அழிக்கத்‌ தேடிய விசுவாசத்தையே 
பிரசங்கிக்கும்படி நியமிக்கப்பட்டவர்‌. 
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கிருபையின்‌ எடுத்துக்காட்டுகள்‌ 

Agape என்ற புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மாபெரும்‌ வார்த்தையானது, ௦/2ய/79 - 
கிருபை, தகுஇயற்றவர்க்குத்‌ தரப்படும்‌ ஈவு என்பது இல்லையேல்‌ தவறாகப்‌ 
பெயர்‌ உச்சரிக்கப்படுவதாகி விடும்‌. தேவனுடைய படைப்பின்‌ 
(“வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌”; ஆதி. 1:1) எல்லையற்ற அழகு மற்றும்‌ 
மாபெரும்‌ அளவு ஆகியவற்றில்‌ நான்‌ அகம்‌ மகிழ்கின்றேன்‌, ஆனால்‌ அதை 
ஏற்படுத்தியே ஆக வேண்டும்‌ என்ற வகையில்‌ தேவன்‌ எவ்விதத்திலும்‌ 
எனக்குக்‌ கடன்பட்ட வராயிருக்கவில்லை. இது அவருடைய கிருபை 
யினாலேயே உள்ளது என்று நான்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. நான்‌ 
உயிருள்ளவனாயிருப்பதில்‌ - ஆம்‌, தேவனுடைய உலகத்தின்‌ உயிர்களில்‌ 
பிரதான உயிராய்‌ இருப்பதில்‌ - நான்‌ அகம்‌ மகிழ்கின்றேன்‌, ஆனால்‌ 
வாழ்வின்‌ கொடையினை வழங்க அவர்‌ என்னிடம்‌ கடன்பட்டிருக்க 
வில்லை. எனக்கு உண்டாயிருக்கிறவைகளில்‌ நான்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளாதது 
எது? (1 கொரி. 4:7ஐக்‌ காணவும்‌). “ஆகிலும்‌ நான்‌ இருக்கிறது தேவகிருபை 
யினாலேயே இருக்கிறேன்‌” (1 கொரி. 15:10) என்பதை நான்‌ மீண்டும்‌ 
ஓப்புக்கொள்ளவேண்டும்‌. 

மாபெரும்‌ பழைய ஏற்பாட்டு வார்த்தையான heh என்பது 
அதனுள்‌ கிருபை என்பது அடங்கியிராதிருந்தால்‌ வெறும்‌ கூடாகவே 
இருக்கும்‌. Hesedh என்பது அடைப்படையில்‌ “வளைக்க, சாய்க்க?” 
என்றுள்ளது. பாவம்‌ நிறைந்த, பிணங்குகின்ற, கோபமான காயீனைப்‌ 
பார்ப்பதற்காகப்‌ பூமிக்கு வருவதற்கு நேரம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டார்‌ என்ற 
வகையில்‌ பிதாவைக்‌ காண்கையில்‌ ஒருவர்‌ கிருபையும்‌, அக்கறையும்‌, 
வளைந்து கொடுக்கும்‌ இயற்பண்பும்‌ உள்ள பிதாவை காண்கின்றார்‌. 
இடைவிடாது கிரியை செய்கிற அண்டத்தின்‌ தேவனானவர்‌ கீழ்ப்படியாத 
காயீனைக்‌ கண்டுகொள்ளாது விட்டிருந்தால்‌ அது சரியென்றே 
எண்ணப்பட்டிருக்கும்‌. இருப்பினும்‌ இருபையானது அப்படிப்பட்ட 
விஷயங்களுக்கு அப்பால்‌ செல்லுகின்றது. அந்தக்‌ கிருபையே பரலோகத்தின்‌ 
மாண்பை விட்டுவிட்டு ஒரு நபரிடம்‌ தனிநபர்‌ ஊழியம்‌ செய்யும்படி, 
வருவதற்குப்‌ பிதாவை அசைத்தது. “தகப்பன்‌ தன்‌ பிள்ளைகளுக்கு 
இரங்குகிறது போல, கர்த்தர்‌ தமக்குப்‌ பயந்தவர்களுக்கு இரங்குகிறார்‌. 
நம்முடைய உருவம்‌ இன்னதென்று அவர்‌ அறிவார்‌; நாம்‌ மண்ணென்று 
நினைவுகூருகிறார்‌” (சங்‌. 103:13, 14). 

தேவனுடைய இயற்பண்பானது பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகளில்‌ 
ஒன்று போலவே இருப்பதால்‌ (“நான்‌ கர்த்தர்‌, நான்‌ மாறாதவர்‌”; மல்‌. 3:6), 
லூக்கா 15ன்‌ ஊதாரி மகன்‌ உவமையில்‌ அவரைப்‌ பற்றிய புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
சித்தரிப்பினால்‌ ஒருவர்‌ வியப்படைவதில்லை. அவர்‌, பரிவிரக்கத்துடன்‌, 
ஓடி, வளைந்து, அழுக்கான, அழகற்ற, காலணியற்ற, பாவம்‌ நிறைந்த 
மகனின்‌ கழுத்தின்‌ மேல்‌ சாய்ந்து அவனைக்‌ கட்டிப்‌ பிடித்து முத்தம்‌ 
செய்யும்‌ தகப்பனைப்‌ போன்றவராகக்‌ காண்பிக்கப்படுகின்றார்‌ (வசனம்‌ 
20ல்‌ வரும்‌ கிரேக்க வார்த்தையானது “அதிகமாய்‌” என்று அர்த்தப்‌ 
படுகின்றது). கண்டிப்பான நீதி என்பது ஒருக்காலும்‌ வளைவதில்லை, 
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ஆனால்‌ கிருபையானது வளைகின்றது. 

இயேசு, கிருடையின்‌ மாம்சப்‌ பிரகாரமான நபர்த்துவப்‌ படுத்துதலாய்‌ 
இருக்கின்றார்‌. அவர்‌ “எருசலேம்‌ போகத்‌ தீர்மானித்திருந்தார்‌”; அவர்‌ 
சிலுவையைச்‌ சித்தார்‌, வெட்கத்தைப்‌ புறம்தள்ளி, தம்மைக்‌ கொலை 
செய்பவர்களுக்காக ஜெபித்தார்‌, “பிதாவே இவர்களுக்கு மன்னியும்‌; 
தாங்கள்‌ செய்கிறது இன்னதென்று அறியாதிருக்கறொர்களே” (லூக்‌. 9:51; 
23:34; எபி. 12:2). ஒவ்வொரு நபரும்‌ (யோவா. 19:25-27ல்‌ நான்கு மனிதர்கள்‌ 
செய்தது போல) சிலுவையின்‌ புயங்களின்‌ கீழ்‌ இருளில்‌ சில நேரத்தைச்‌ 
செலவழிக்க வேண்டும்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு சம்பவத்திற்குப்‌ பிறகு, 
கல்வாரியில்‌ தேவன்‌ எல்லா மக்களுக்கும்‌ ஒரு உடன்படிக்கையை வலிந்து 
ஏற்படுத்தினார்‌ என்றோ, அல்லது இரத்தத்தால்‌ முத்திரையிடப்பட்ட 
உடன்படிக்கையை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ பாவிகள்‌ தேவனுடனான 
“அண்டியிருத்தல்‌ ஒப்பந்தத்தில்‌” பிரவேசிக்கின்றனர்‌ என்றோ ஒருவர்‌ 
ஒருக்காலும்‌ கூறமாட்டார்‌. அதற்குப்‌ பதிலாக, சகல கிருபையின்‌ தேவன்‌, 
இருளான மற்றும்‌ இறைஞ்சிக்‌ கேட்கும்‌ பாவிகள்‌ தம்முடைய பிள்ளை 
களாவதை அரையிருட்டில்‌ உற்று நோக்குவார்‌ என்று அவர்‌ கூறுவார்‌. “நாம்‌ 
தேவனுடைய பிள்ளைகளென்று அழைக்கப்படுவதினால்‌ பிதாவானவர்‌ 
நமக்குப்‌ பாராட்டின அன்பு எவ்வளவு பெரிதென்று பாருங்கள்‌; உலகம்‌ 
அவரை அறியாதபடியினால்‌ நம்மையும்‌ அறியவில்லை” (1 யோவா. 3:1). 

சிலுவையைப்‌ பற்றிக்‌ கேள்விப்படுகின்றவர்கள்‌ இயேசுவை ஒரு மூத்த 
சகோதரராக, பாவிகளை “சகோதரர்‌ என்று சொல்ல வெட்கப்படாமல்‌” 
(எபி. 2:11) அவர்களைத்‌ தம்முடைய இரத்தத்தினாலே கழுவும்படி 
கெஞ்சியவராகக்‌ காணவேண்டும்‌. 











கிருபை தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது 


கிரியைகளினால்‌ இரட்சிப்பு? 

மனிதரின்‌ கிரியைகள்‌ (செயல்கள்‌) இரட்சிப்பைக்‌ கொண்டு 
வருகின்றன என்ற சிந்தனையினால்‌ கிருபையின்‌ நறுமணம்‌ வீசும்‌ 
இதழ்களைக்‌ கசக்குகின்றவர்கள்‌ கிரியைகளின்‌ பலனைக்‌ கிருடையுடன்‌ 
ஓட்ட வைக்கின்றனர்‌. ரோமன்‌ கத்தோலிக்கர்கள்‌ அலுவலக ரீதியான 
“நற்செயல்களின்‌ கருவூலம்‌” ஒன்றைக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, அங்கு இயசெயல்‌ 
களை வெற்றிகொள்ள/மூடி மறைக்க நல்ல செயல்கள்‌ சேமிக்கப்‌ 
படுகின்றன, இது ஒருவர்‌ “உத்தரிக்கும்‌ இடத்தில்‌” இருக்கும்‌ நாட்களை 
குறைக்கும்‌ முயற்சியாக உள்ளதாகக்‌ கருதப்படுகின்றது. புனித யாத்திரை 
களும்‌ திருவருட்‌ சாதனங்களும்‌ விசுவாசமுள்ள கத்தோலிக்கர்களுக்கு 
“கிருபையை அளிக்கின்றது” என்று கூறப்படுகின்றது. இதற்கு முரண்பட்ட 
வகையில்‌, புதிய ஏற்பாடானது தகுதியுடைய நற்செயல்கள்‌ எதனையும்‌ 
கிருபையினால்‌ உண்டாகும்‌ இரட்சிப்புடன்‌ தொடர்பு படுத்துவதைத்‌ 
தடை செய்கின்றது. “அது கிருபையினாலே உண்டாயிருந்தால்‌ 
இரியைகளினாலே உண்டாயிராது; அப்படி யல்லவென்றால்‌ கிருபையானது 
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கிருபையல்லவே” (ரோமர்‌ 11:6). 

ஒரு கருத்திலிருந்து நோக்கினால்‌, ஒருவர்‌ தமது சொந்த இரட்சிப்பு 
நிறைவேறப்‌ “பிரயாசப்பட” வேண்டும்‌ (பிலி. 2:12); ஆனால்‌ இன்னொரு 
கருத்திலிருந்து நோக்கும்‌ பொழுது, ஒருவர்‌ பரலோகத்திற்குச்‌ செல்லத்‌ தமது 
வழியைத்‌ தாமே தயார்ப்படுத்துவதென்பது இயலாததாக உள்ளது. 
“அப்படியே நீங்களும்‌ உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிடப்பட்ட யாவற்றையும்‌ 
செய்த பின்பு, நாங்கள்‌ அப்பிரயோஜனமான ஊழியக்காரர்‌, செய்ய 
வேண்டிய கடமையை மாத்திரம்‌ செய்தோம்‌ என்று சொல்லுங்கள்‌?” 


லூக்‌. 17:10). 





கிருபை மட்டுமா? 

தேவனுடைய கிருபையானது இரட்சிக்கும்‌ வல்லமையில்‌ தனிச்‌ 
சிறந்ததாக இருக்கையில்‌, தெய்வீக கிருபையை ஏற்புடையதாக்கிக்‌ 
கொள்வதற்கு கிரியைகள்‌ (செயல்கள்‌) இன்னமும்‌ அவசியமானவைகளாய்‌ 
உள்ளன. கிருபையினால்‌ மட்டுமே இரட்சிப்பு என்று வேதாகமம்‌ 
போதித்தால்‌, எவரொருவரும்‌ இழந்து போகப்பட முடியாது, ஏனெனில்‌, 
“தேவனுடைய கிருபையினாலே” ஒவ்வொரு மனிதருக்காகவும்‌ இயேசு 
மரித்தார்‌ (எபி. 2:9). மனித பதில்செயல்கள்‌ அவரது கிருபையுடன்‌ 
செயலாற்ற வேண்டும்‌. தேவனுடைய கிருபையானது ஆகாருக்கு ஒரு 
கிணற்றைத்‌ திறந்தது, ஆனால்‌ அவள்‌ சிலவற்றைச்‌ செய்ய வேண்டியிருந்தது, 
இல்லையென்றால்‌ தாகத்தினால்‌ அவள்‌ மரித்துப்‌ போயிருப்பாள்‌: அவள்‌, 
“போய்‌, துருத்தியிலே கண்ணீர்‌ நிரப்பி ...” (அதி. 21:19). 

செங்கடலைக்‌ திறத்தல்‌ என்ற தேவனுடைய கிருபையின்‌ செயல்பாடு 
மட்டுமே இஸ்ரவேலர்களை விடுவித்திருக்க மாட்டாது. அவர்கள்‌ சற்று 
நடக்க வேண்டியிருந்தது, ஆனாலும்‌ அவர்களில்‌ எவரொருவரும்‌ 
பார்வோனிடமிருந்து விடுதலையைத்‌ தனது சொந்தக்‌ கிரியையினால்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டிருந்ததாகக்‌ கருதவில்லை. அவர்கள்‌, “கிருபையினாலே 
விசுவாசத்தைக்‌ கொண்டு இரட்சிக்கப்பட்டீர்கள்‌; இது உங்களால்‌ 





உண்டானதல்ல, இது தேவனுடைய ஈவு. ஒருவரும்‌ பெருமை பாராட்டாத 
படிக்கு இது கிரியைகளினால்‌ உண்டானதல்ல” (எபே. 2:8, 9) என்று 
பாடியிருக்க முடியும்‌. 

எனவே, இன்றைய நாட்களில்‌ பாவி ஒருவர்‌ ஞானஸ்நான நீரிலிருந்து 
மேலே வருகிறபோது இப்படி இருக்கிறது: அவர்‌ தம்‌ கிரியைகளை 
நிறைவேற்றி இரட்சிப்பை ஈட்டியதாகத்‌ தம்மையே பாராட்டிக்‌ 
கொள்வதில்லை. அவர்‌ தாம்‌ செய்த எந்தக்‌ கிரியையினாலும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
கிருபையினாலேயே நீதிமானாக்கப்பட்டுள்ளதாக அறிகின்றார்‌ 
(குத்து 3:5-7). கீழ்ப்படிதல்‌ இல்லாதவரை கிருபையானது ஒருக்காலும்‌ 
நீதிமானாக்குவதில்லை (யோவா. 3:36; எபி. 5:9). 


ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பிந்திய கிருபை? 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள வேறு எதுவும்‌ ஞானஸ்நானத்திற்குப்‌ பிறகு 
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கிறிஸ்தவருக்குக்‌ கட்டுப்பாடுடையதல்ல என்று கூறுமளவுக்குச்‌ சில 
பிரசங்கியார்கள்‌ கிருபையைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துகின்றனர்‌. நடபடிகள்‌ 
புத்தகத்திற்குப்‌ பிறகு உள்ள ஒவ்வொன்றும்‌ “அன்புக்‌ கடிதங்களின்‌ 
கொத்தாகவே உள்ளது; கிருபை ஒவ்வொன்றையும்‌ பராமரித்துக்‌ கொள்ளு 
கின்றது” என்று அவர்கள்‌ உறுதுப்படக்‌ கூறுகின்றனர்‌. அவர்கள்‌ “நியாயப்‌ 





பிரமாணம்‌” என்கிற வார்த்தையைக்‌ குறித்துச்‌ சீற்றம்‌ அடைகின்றனர்‌, 
ஒவ்வொரு யுகத்திலும்‌ உள்ள நியாயப்பிரமாணமானது (ஆதி. 18:19; 
சங்‌. 119:97; ரோமர்‌ 8:2) பரிசுத்தமும்‌ நீதியும்‌ நன்மையுமானதென்று 
(ரோமர்‌ 7:12) அவர்கள்‌ உணருவதில்லை. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
மூலமாகவே கிருபை செயல்படுகிறது என்பதை அவர்கள்‌ உணரத்‌ 
குவறுகின்றனர்‌ (இத்து 2:11-15). 

ரோமர்‌ 6:14 மற்றும்‌ கலா. 5:18ல்‌ சார்படை அற்றுப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ 
“நியாயப்பிரமாணம்‌?” என்பதை அவர்கள்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தும்‌ 
செயலானது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ இருக்கின்ற 
னர்‌ என்று போதிக்கும்‌ புதிய ஏற்பாட்டு வசனங்கள்‌ பலவற்றிற்கு 
(ஏசா. 2:1-4; எரே. 31:31-34; ரோமர்‌ 3:27; 8:2; 1 கொரி. 9:21; கலா. 6:2; 
யாக்‌. 2:12) அவர்கள்‌ முரண்படும்படியாக வழி நடத்தியுள்ளது. இந்தப்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டை, “எழுதப்பட்ட ஒரு சட்டமுறைமை” 
மட்டுமே என்று கண்டனம்‌ செய்வதுடன்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ அதிலிருந்து 
விடுதலையாக்கப்பட்டுள்ளகைச்‌ சுட்டிக்காட்டவும்‌ செய்கின்றன. “அன்பு 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நிறைவேறுதலாயிருப்பதால்‌” (ரோமர்‌ 13:10; கலா. 
2:14ஐக்‌ காணவும்‌), கிறிஸ்தவர்களுக்கு அன்பைத்‌ தவிர எந்த நியாயப்‌ 
பிரமாணமும்‌ இல்லை, இது (அன்பு) “எழுதப்பட்ட சட்டமுறைமை”யில்‌ 
காணப்படுவதில்லை என்று அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. இந்த மனிதர்கள்‌ 
இவர்களின்‌ (இந்தக்‌) கோட்பாட்டுடன்‌, ஞானஸ்நானத்தையோ அல்லது 
கர்த்தருடைய பந்தியையோ சீர்த்தன்மையுடன்‌ போதிக்க முடியாது, 
ஏனெனில்‌ அப்படிப்பட்ட பாடக்‌ கருத்துக்களில்‌ “அன்பு” என்ற வார்த்தை 
யானது அடங்குவதில்லை. 

இந்தப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ தர்க்காதியாகத்‌ தங்களை அன்பு - ஒழுக்க 
வியலாளர்கள்‌ என்று வகைப்படுத்திக்‌ கொண்டுள்ளனர்‌, இவர்கள்‌ அன்பு 
தூண்டுமென்றால்‌ எந்த செயல்பாடும்‌ தவறாயிருக்க முடியாது. கருக்‌ 
கலைப்பும்‌ கருணைக்‌ கொலையும்‌ கூட தவறாயிருக்க முடியாது - என்று 
கூறுகின்றனர்‌. எந்த ஒரு செயலும்‌ தன்னிலே தவறுள்ளதாகக்‌ கருதப்‌ 
படுவதில்லை: ஜூலியன்‌ ஹக்ஸ்லீ என்பவர்‌, “முற்றானவைகள்‌ என்று 
எதுவும்‌ இல்லை” என்று கூறினார்‌. முனைவர்‌ ஹார்வி காக்ஸ்‌ என்பவரின்‌ 
கூற்றுப்படி, சூழ்நிலைகள்‌ மாறுபடுவதற்கேற்ப ஒழுக்க ரீதியான 
முடிவுகளும்‌ மாறுகின்றன, “நல்லதென்று உணருகின்ற எதையும்‌ 
செய்யுங்கள்‌.” இந்தச்‌ சந்தனையானது ஆபாச இலக்கியம்‌ அல்லது ஓரினச்‌ 
சேர்க்கை ஆகியவற்றைக்‌ கண்டனம்‌ செய்ய மறுக்கின்றது; இது “விபசாரம்‌,” 
“வேசித்தனம்‌” மற்றும்‌ “பாவம்‌” என்ற வார்த்தைகளை ஒப்புக்‌ கொள்ளு 
வதில்லை. மியாமியில்‌ உள்ள உளவியல்‌ அறிஞரான கிரான்வில்‌ ஃபிஷார்‌ 
என்பவர்‌, “பாலுணர்வு என்பது ஒழுக்க ரீதியான கேள்வி அல்ல” என்று 


113 


கூறினார்‌. இதற்கு மாறாக, “அது சமூகத்திற்கு உகந்ததாயுள்ளதா, தனிப்‌ 
பட்ட வகையில்‌ ஆரோக்கியமுள்ளதாகவும்‌ பலனளிப்பதாகவும்‌ உள்ளதா, 
மனித வாழ்வை வளப்படுத்துமா?” என்பவை அடிப்படைத்‌ தத்துவமாக 
இருக்கவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌. இவ்விதமாக அன்பு மற்றும்‌ 
கிருபையின்‌ பரிசுத்த உபதேசங்கள்‌, சிற்றின்பம்‌ மற்றும்‌ ஒவ்வொரு 
முற்றான ஒழுக்கவீனத்தையும்‌ மூடி மறைக்கத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுகின்றன. 

உண்மையில்‌, கிறிஸ்தவர்களுக்கு எழுதப்பட்ட கோட்பாடு 
ஒன்றுள்ளது: அது புதிய ஏற்பாடு ஆகும்‌. தேவனை அறிந்திருப்பதாக 
உரிமைகோரியும்‌, அவரது கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடிக்காதவன்‌ 
“பொய்யனாய்‌” இருக்கின்றான்‌ (1 யோவா. 2:4) - மற்றும்‌ அவருடைய 
கட்டளைகள்‌ வேறு எவ்விடத்திலும்‌ அல்ல ஆனால்‌ எழுதப்பட்ட புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ உள்ளன (மத்‌. 10:40; லூக்‌. 10:16; யோவா. 16:13 ஆகியவற்றைக்‌ 
காணவும்‌). சரியாகச்‌ சிந்திக்கும்‌ நபர்‌ தம்‌ உள்ளத்தில்‌ நாட்டப்பட்ட 
வசனத்தைத்‌ தம்முடைய ஒழுக்க வழிகாட்டியாக தாழ்மையோடு ஏற்றுக்‌ 
கொள்கின்றார்‌ (யாக்‌. 1:21), மற்றும்‌ அது கொண்டு செல்லும்‌ போக்கிலேயே 
அவர்‌ செல்கின்றார்‌. 

அகஸ்டீனின்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தைகள்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளப்‌ 
படுகையில்‌ உண்மையும்‌ அழகும்‌ உள்ளவைகளாயிருக்கின்றன: “அன்பு 
கூருங்கள்‌ மற்றும்‌ உங்களால்‌ ஆனதைச்‌ செய்யுங்கள்‌.” அன்பு ஒழுக்க 
வியலாளர்கள்‌ மற்றும்‌ எழுதப்பட்ட தொரு பிரமாணமில்லாத பிரசங்கியார்‌ 





கள்‌, எழுதப்பட்ட கட்டளைகளின்றி ஒரு அன்பு - ஒழுக்கவியல்‌ கோட்பாடு 
என்பதைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ அவரது கூற்றைப்‌ புரிந்து கொள்வது 
இல்லை. அடிப்படையானது மற்றும்‌ ஒன்றேயானது என்று அகஸ்டீன்‌ 
மேன்மைப்‌ படுத்திய அன்பானது தேவனுக்கான அன்பில்‌ தொடங்கி 
வேதாகமத்திற்கான மதிப்பில்‌ முடிகின்றது. அவரது சிந்தனையின்படி, 
ஒருவர்‌ தேவன்‌ மீது தாம்‌ அன்புகூர வேண்டிய வகையில்‌ அன்புகூர்ந்தால்‌, 
அவர்‌ தேவனுடைய கட்டளைகள்‌ யாவற்றின்‌ மீதும்‌ பயபக்தியாய்‌ 
இருப்பார்‌. மிகமேன்மையான இந்த அன்பின்‌ மீது ஒருவார்‌ கவனம்‌ 
செலுத்தினால்‌, பின்பு அவர்‌, தேவன்‌ அங்கீகரித்துள்ள எதையும்‌ செய்யவும்‌, 
தேவன்‌ கண்டனம்‌ செய்துள்ள எதையும்‌ மறுக்கவும்‌ “சித்தம்‌?” 
கொள்கின்றார்‌. தேவனுடைய சித்தமே கிறிஸ்தவரின்‌ சித்தமாகின்றது. 
தேவன்‌ மீது ஒருவர்‌ உண்மையாகவே அன்புகூர்ந்தால்‌, அவரது சித்தமானது 
தேவனுக்கு முழுமையாகக்‌ கீழ்ப்படிதலாக உள்ளது. “பழைய மனுஷன்‌” 
மரித்திருப்பதால்‌ (ரோமர்‌ 6:6; எபே. 4:22), கிறிஸ்துவே அவருக்கு “எல்லாம்‌” 
(கொலோ. 3:11) ஆகின்றார்‌, மற்றும்‌ அவரது, “ஜீவன்‌ கறிஸ்துவுடனே 
தேவனுக்குள்‌ மறைந்திருக்றெது” (கொலோ. 3:3). தேவன்‌ தம்மை மூடி 
மறைக்கும்படி அவர்‌ விருப்பத்துடன்‌ அனுமதித்துள்ளார்‌. “உம்மில்‌ 
இளைப்பாறுதல்‌ கண்டடையும்வரை எங்களது ஆத்துமாக்கள்‌ அலைப்‌ 
புண்டு இருக்கின்றன.” அந்தப்‌ புரிந்து கொள்ளுதலில்‌, ஒருவர்‌ அன்பு 
கூர்ந்தால்‌ அவர்‌ தமக்குச்‌ சித்தமானகைச்‌ செய்யச்‌ சுயாதனமாயிருக்கறார்‌ 
என்பது அழகு நிறைந்த வகையில்‌ உண்மையாய்‌ உள்ளது. 
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பாவங்களை அறிக்கையிடுதல்‌ இல்லையா? 

ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ தனது பாவங்களை அறிக்கையிடக்‌ கூடாத அளவுக்கு 
தேவனுடைய இலவசமான கிருபையானது அவ்வளவு ஆழமானதாகவும்‌ 
அகலமானதாகவும்‌ உள்ளது; மற்றும்‌ அவர்‌ அவ்வாறு செய்வாரானால்‌, 
அவர்தாம்‌ தேவனுடைய கிருபையைப்‌ போதுமான அளவு நம்புவதில்லை 
என்று காண்பிக்கின்றார்‌ என்று சிலர்‌ கூறுகின்றனர்‌; ஒரு பிரசங்கியார்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


ஒன்று யோவான்‌ 1:9 வசனமானது இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ ஒருவர்‌ 
பெறக்‌ கூடிய பாவமன்னிப்பிற்கான சட்டப்‌ பூர்வமான அறிக்கையின்‌ 
செயல்முறைப்‌ பற்றிப்‌ போதிப்பதில்லை. ... நாம்‌ பாவிகளாய்‌ 
இருக்கின்றோம்‌ என்ற உண்மையை நாம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்று அது போதிக்றெதென்றே நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. நாம்‌ பாவிகளாய்‌ 
இருப்பதை தேவனிடத்தில்‌ நாம்‌ ஓப்புக்கொள்ளுகின்றோம்‌ 
(“அறிக்கையிடுதல்‌” என்பது ௦௦/௦60௦ என்ற கிரேக்க வார்த்தையின்‌ 
மொழிபெயர்ப்பு ஆகும்‌, இது - “அதே விஷயத்தைக்‌ கூறுதல்‌” அல்லது 
“ஓப்புக்‌ கொள்ளுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுகின்றது). 


பாவங்களை அறிக்கையிடுதலில்‌ இம்மனிதருக்குள்ள வெறுப்பானது இவர்‌ 
homologeo என்ற வார்த்தையைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துமளவுக்குத்‌ 
துரத்தியுள்ளது. தரம்‌ வாய்ந்த கிரேக்க இலக்கியமானது இந்த வார்த்தையை, 
“ஒப்புக்‌ கொள்ளுதல்‌” என்று அர்த்தப்படுத்தப்‌ பயன்படுத்துகின்றது, 
ஆனால்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்‌ எவரும்‌ அந்த வழி முறையில்‌ 
இதைப்‌ பயன்படுத்தவில்லை. மத்‌. 7:23ல்‌ இவ்வார்த்தைகளை இயேசு 
உரைத்தபொழுது இதற்கு நேர்‌ எதிரிடையான அர்த்தமே அவருடைய 
சிந்தையில்‌ இருந்தது: “நான்‌ ஒருக்காலும்‌ உங்களை அறியவில்லை.” 
யோவான்‌ 12:42ல்‌ அதிகாரிகளில்‌ பலரும்‌ அவர்‌ மேல்‌ விசுவாசம்‌ 
வைத்திருந்தும்‌ அவரை ஒப்புக்‌ கொள்ளாதிருந்தனர்‌ (omologeo) என்று 
ஒருவர்‌ கூறினால்‌, பொருளற்ற மதியீனமே விளைகின்றது. ஒருவர்‌ 
கிறிஸ்துவை அறிக்கையிடுகையிலும்‌ (ரோமர்‌ 10:9; 1 தீமோ. 6:12; 1 யோவா. 
2:23; 4:15), மற்றும்‌ ஒருவர்‌ பாவங்களை அறிக்கையிடுகையிலும்‌ (மத்‌. 3:6; 
யாக்‌. 5:16; 1 யோவா. 1:9), “அறிக்கையிட, ஒப்புக்‌ கொள்ள” என்பதே 
அடிப்படை அர்த்தமாக உள்ளது. 

கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌, மனஸ்தாபப்படக்கூடிய மற்றும்‌ நம்பிக்கை 
நிறைந்த எண்ணப்போக்கை உடையவராய்‌ இருக்குமளவும்‌ பாவமன்னிப்பு 
தானாகவே உண்டாயிருக்கின்றது என்று உறுதிப்படுத்துவதென்பது தேவனு 





டைய கிருபையின்‌ இன்னொரு தவறான பயன்பாடாகும்‌. இப்படிப்‌ 
பட்டதொரு கோட்பாடானது, “நம்முடைய பாவங்களை நாம்‌ 
அறிக்கையிட்டால்‌” (1 யோவா. 1:9) என்று கூறுவதில்‌ உள்ள யோவானின்‌ 
தெளிவான அர்த்தத்திற்கு முரண்படுவது மட்டுமின்றி, சாலொமோனின்‌ 
ஞானத்திற்கும்‌ முரண்பாடானதாக உள்ளது: “தன்‌ பாவங்களை 
மறைக்கிறவன்‌ வாழ்வடைய மாட்டான்‌; அவைகளை அறிக்கைசெய்து 


விட்டுவிடுகிறவனோ இரக்கம்‌ பெறுவான்‌” (நீதி. 28:13). 
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கிறிஸ்தவ மன்னிப்பை அறிக்கையிடுதல்‌ எதுவுமின்றி தானாகவே 
ஏற்படுத்த முயற்சி செய்கின்றவர்கள்‌ நீதி. 29:13 மற்றும்‌ 1 யோவா. 1:9 ஆகிய 
வசனங்களுடன்‌ மட்டுமின்றி லூக்‌. 11:4 வசனத்துடன்‌ வழக்காடுகின்றனர்‌: 
“எங்கள்‌ பாவங்களை எங்களுக்கு மன்னித்தருளும்‌.”” “நம்முடைய 
(பாவங்கள்‌) மன்னிக்கப்படுதலானது நாம்‌ மற்றவர்களை எவ்விதம்‌ 
மன்னிக்கிறோம்‌ என்பதுடன்‌ தொடர்பு படுத்தப்படுகின்றது என்பதே 
மாதிரி ஜெபத்தில்‌ இயேசுவின்‌ வலியுறுத்தம்‌ ஆகும்‌” என்று போதிப்பவர்‌ 
களால்‌ (மேற்சொன்ன) அந்தக்கூற்றானது மழுப்பப்படுகின்றது. அந்த 
தொடர்பு படுத்தப்படுதல்‌ உள்ளது, ஆனால்‌, மற்றவர்களுக்கு மன்னிப்‌ 
பளித்தல்‌ என்பது தானாகவே ஏற்படுவதல்ல. மாறாக அது, “அவன்‌ உனக்குச்‌ 
செவி கொடுத்தால்‌” (மத்‌. 18:15) மற்றும்‌ “அவன்‌ மனஸ்தாபப்பட்டால்‌” 
(லூக்‌. 17:3) என்பதன்‌ அடிப்படையிலேயே அமைந்துள்ளது. இந்த 
நிபந்தனைகள்‌ தவறுகளை அறிக்கையிடுதலைக்‌ தகுதியாக்குகின்றன. 


பாவங்கள்‌ எண்ணப்படுவதில்லையா? 

பாவங்களை அறிக்கையிடுகின்ற ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ கிருபையைப்‌ புரிந்து 
கொள்வதில்லை என்ற சிந்தனையானது அதிர்ச்சியளிப்பதாக உள்ளது! 
முதலாவது, பாவங்கள்‌ அவருக்கெதிராகச்‌ சுமத்தப்படுவதேயில்லை என்ற 
போதனையானது இன்னும்‌ அதிகம்‌ அதிர்ச்சியளிப்பதாக உள்ளது. இந்தக்‌ 
கருத்தானது தானாகவே மன்னிப்பு உண்டாகுதல்‌ பற்றிய முந்திய 
கலந்துரையாடலைக்‌ தேவையற்றதாக்குகின்றது. தவறாகத்‌ தகவல்‌ 
அளிக்கப்பட்ட ஒரு சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கியார்‌, “ரோமர்‌ 4:8 வசனமானது 
பாவங்கள்‌ எண்ணப்படாது விடப்படும்‌ ஒரு மனிதரை(தேவனுடைய 
பிள்ளையை)ப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றது. ஆம்‌, இதுவே கிறிஸ்தவர்கள்‌ நிலை 
நிற்கும்‌ கிருபை என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌” என்று எழுதினார்‌. 

இந்த சகோதரர்‌ ரோமர்‌ 4:8ஐச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளவில்லை. சங்‌. 
32:1, 2௮ - வில்‌ இருந்து பவுல்‌ மேற்கோள்‌ காட்டிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌: 
“எவனுடைய மீறுதல்‌ மன்னிக்கப்பட்டதோ, எவனுடைய பாவம்‌ 
மூடப்பட்டதோ, அவன்‌ பாக்கியவான்‌. எவனுடைய அக்கிரமத்தைக்‌ 
கர்த்தர்‌ எண்ணாதிருக்கறாரோ, ... அவன்‌ பாக்கியவான்‌. ” இந்த வசனங்கள்‌ 
தமக்கெதிராகப்‌ பாவம்‌ சுமத்தப்பட்டி ருந்த (2 சாமு. 12:13) தாவீது என்ற 
மனிதரை விவரிக்கின்றன, பிற்பாடு அவைகள்‌ மன்னிக்கப்பட்டிருந்தன. 
இருப்பினும்‌, அவர்‌ தமது பாவத்தை அறிக்கையிடும்‌ வரையிலும்‌ 
மன்னிக்கப்பட்டிருந்ததில்லை: “நான்‌ கர்த்தருக்கு விரோதமாகப்‌ பாவஞ்‌ 





செய்தேன்‌ ...” (2 சாமு. 12:13); “நான்‌ என்‌ அக்கிரமத்தை மறைக்காமல்‌, 
என்‌ பாவத்தை உமக்கு அறிவித்தேன்‌ ...” (சங்‌. 32:5). இவ்விதமாக, ரோமர்‌ 
4:8 வசனமானது, ஒரு மனிதர்‌ (1 யோவா. 1:9ல்‌ உள்ளது போல) தமது 
பாவத்தை அறிக்கையிட்டுள்ளபொழுது மட்டுமே சரியான வகையில்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகின்றது. இவ்விதமாக அறிக்கையிடாத மனிதர்‌ (நீதி. 
28:13ல்‌ உள்ளது போல) “தனது மீறுதல்களை மறைக்கிறவராயிருக்கறார்‌” 
மற்றும்‌ அவர்‌ “வாழ்வடைய மாட்டார்‌” தேவன்‌ பட்சபாதமுடையவரல்ல. 
பாவம்‌ செய்திருக்கும்‌ எவரொருவரும்‌ அவருடைய பாவம்‌ எண்ணப்‌ 


116 


படுவதிலிருந்து விலக்களிக்கப்‌ படுவதில்லை (தேவனுடைய நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை மீறுதல்‌; 1 யோவா. 3:4); மற்றும்‌ தமது பாவத்தை 
அறிக்கையிட்டுள்ள எந்த கிறிஸ்தவருக்கும்‌ எதிராக அக்குற்றம்‌ சாட்டப்‌ 
படுவதில்லை. 


வரையறைக்குட்பட்ட மனிதர்‌ கிருபையை எல்லைக்கு 
உட்படுத்த அகந்தை உள்ளவரா? 

தேவனுடைய கிருபையானது எதை மூடுகின்றது அல்லது எதை 
மூடுவதில்லை என்று கூறுமளவுக்கு எந்த மனிதரும்‌ போதிய அளவு 
அறிந்திருப்பதில்லை என்று விவாதிக்கப்பட்டுள்ளது. கிறிஸ்தவ 
ஆராதனையில்‌ இசைக்‌ கருவிகளைப்‌ பயன்படுத்துவதற்குச்‌ சாக்குப்‌ போக்கு 
கூற அந்த மென்னுணர்வுக்‌ கருத்தானது பயன்படுத்தப்படுகின்றது. 
இருப்பினும்‌, அதே மென்னுணர்வுக்‌ கருத்தானது, புனித நீர்‌, தூபம்‌ 
காட்டுதல்‌, ஓரினச்‌ சேர்க்கையை ஏற்றுக்‌ கொள்ளுதல்‌, மற்றும்‌ எந்த ஒரு 





விஷயத்தையும்‌ கூட நியாயப்படுத்தப்‌ பயன்படுத்தப்படக்‌ கூடுமே! 
வேதாகமத்தைப்‌ படிப்பதன்‌ மூலம்‌ ஒருவர்‌, கருபையானது எதை 
மூடுகின்றது மற்றும்‌ எதை மூடுவதில்லை என்பதை அறிய முடியும்‌: 
அறிக்கையிடப்பட்ட எல்லாப்‌ பாவங்களும்‌ மூடப்படுகின்றன, அறிக்கை 
யிடப்‌ படாதவைகள்‌ மூடப்படுவதில்லை (1 யோவா. 1:9). 

ஒருவர்‌ அறியாமல்‌ பாவம்‌ செய்தால்‌ அதைப்‌ பற்றிய விஷயம்‌ என்ன? 
அறியாமை என்பது ஒரு சாக்குப்போக்கல்ல (லேவி. 5:17), ஆனால்‌ அன்பின்‌ 
தேவன்‌, அறியாமையில்‌ பாவம்‌ செய்தவரை மிக இணக்கத்துடனும்‌, அதிகம்‌ 
கனிவுடனும்‌ நியாயந்தர்க்கின்றார்‌ லூக்‌. 12:47, 48; 1 தீமோ. 1:13). 
ஞானமுள்ள நபர்‌, “சத்தியத்தை அறிவதற்காக” (யோவா. 8:32) வேத 





வசனங்களைத்‌ தினந்தோறும்‌ ஆராய்கின்றார்‌ (அப்‌. 17:11), மற்றும்‌ அவர்‌ 
உள்நோக்கமின்றிச்‌ செய்த பாவங்களுக்காக மன்னிப்பு வேண்டி 
ஜெபித்தார்‌: “, 
(சங்‌. 19:12). அவர்‌ தன்னால்‌ முடிந்த அளவு பாவமற்று இருக்க அதிக முயற்சி 
செய்வார்‌ (1 யோவா. 3:9). 


. மறைவான குற்றங்களுக்கு என்ன நீங்கலாக்கும்‌”” 


முடிவுரை 
சபைக்குள்ளோ அல்லது புறம்பேயோ தேவனுடைய கிருபையானது 
கீழ்ப்படியாமைக்கு ஒரு மூடுதலாக உள்ளது என்று போதிப்பது வேத 
வசனத்தைப்‌ பற்றியிழுப்பதாயிருக்கிறது. சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, 
தொடர்ந்து தனது பாவங்களை அறிக்கையிட்டு, மீட்பருடைய கிருபையை 
தமது ஆசீர்வாதமாகவும்‌ ஒரு தவறாத பலமாகவும்‌ பெற்றுள்ள கிறிஸ்தவர்‌ 
எவ்வளவு நன்றி நிறைந்தவராயிருக்க வேண்டும்‌. 
பேட்‌ ஃபிளானிகன்‌ அவர்கள்‌ கூறியபடி, “கிருபை என்பது நாம்‌ பெறத்‌ 
ககுதியற்றவைகளைப்‌ பெறுவதாகும்‌, இரக்கம்‌ என்பது நாம்‌ பெறத்‌ 
குகுதியானவைகளைப்‌ பெறாதிருத்தலாகும்‌. ” 
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குறிப்புகள்‌ 

‘John Newton, “Amazing Grace,” Songs of Faith and Praise, comp. and ed. Alton 17. 
Howard (West Monroe, La.: Howard Publishing Co., 1994). “*Anarthrous” என்ற 
வார்த்தையானது சுட்டுச்‌ சொல்லற்ற வார்த்தையை மட்டும்‌ குறிப்பிடுகின்றது. 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, “வாகாthrou5 1a” என்பது 


பொதுவாக “சட்டம்‌-1௨௦”” என்பதைக்‌ குறிப்பதாகவும்‌, “1/2 10” என்பதற்கு 
எதிர்ப்பாயிருப்பதாகவும்‌ உள்ளது. 
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விசுவாசித்தல்‌ என்பது எதை 
அர்த்தரப்பருத்துகீன்றது? 


பிலிப்பியச்‌ சிறை அதிகாரியும்‌ அவரது வீட்டாரும்‌ மனம்‌ மாறிய 
நிகழ்ச்சியானது இரட்சிக்கப்படுவதற்கான ஓரே வழியின்‌ தகவல்‌ தரும்‌, 
ஏவப்படும்‌ மற்றும்‌ அதிகாரத்துவம்‌ மிகுந்த எடுத்துக்காட்டாக உள்ளது. 
அடிக்கப்பட்டுக்‌ குருதி புரண்டோடுவது மட்டுமின்றி இரக்கம்‌ சொட்டிக்‌ 
கொண்டும்‌ இருக்கும்‌ முதுகைக்‌ கொண்ட, அடிபட்ட இரு கைதிகளின்‌ 
மேல்‌ இந்த இருதய கடினமுள்ள சிறையதிகாரி சற்றும்‌ மென்மையான 
உணர்வு கொண்டிருந்ததில்லை. மனித தன்மையுடனிருப்பது பற்றி 
அக்கறையற்ற அந்தச்‌ சிறையதிகாரி ஒரே ஒரு விஷயத்தை மட்டும்‌ தன்‌ 
மனதில்‌ கொண்டி ருந்தான்‌: அவனது மேலதிகாரிகள்‌ கூடுதல்‌ பாதுகாப்பைக்‌ 
கட்டளையிட்டிருந்தார்கள்‌. இதன்‌ விளைவாக, அவன்‌ பவுலையும்‌ 
சீலாவையும்‌ உட்காவலறையில்‌ இட்டது மட்டுமின்றி, அவர்களின்‌ 
கால்களைத்‌ தொழு மரத்தில்‌ மாட்டி வைத்தும்‌ இருந்தான்‌. 

சிறையதிகாரி ஒரு பூமியதிர்ச்சியினால்‌ - சிறைக்‌ கைதிகளின்‌ விலங்குகள்‌ 
உடைபட்டு சிறைக்கதவுகள்‌ திறவுண்டுபோகும்படியான அளவுக்கு 
ஏற்பட்ட பூமியதிர்ச்சியினால்‌ - தனது உறக்கத்திலிருந்து திடுக்கிட்டு 
எழுப்பப்பட்டான்‌. ஒருவரும்‌ தப்பிச்‌ செல்லாதிருந்தனர்‌ என்று அவன்‌ 
அறிந்த பொழுது, அதை அவனால்‌ புரிந்து கொள்ள முடியவில்லை. 
அடிபட்டு தன்னால்‌ தொழுவில்‌ மாட்டப்பட்டிருந்த அந்த இருவருடன்‌ 
மேலான வல்லமையுள்ள ஒருவர்‌, இந்த உலகத்திற்குப்‌ பொறுப்பாளியான 
ஒருவர்‌, இருந்ததை அவன்‌ திடீரெனப்‌ புரிந்து, அறிந்து கொண்டான்‌. 
இவர்கள்‌ வாய்ப்பு ஒன்றைப்‌ பெற்றிருந்தும்‌ சிறையில்‌ இருந்து தப்பிச்‌ 
செல்லாத மனிதர்களாய்‌ இருந்தனர்‌! குற்றமுள்ள சிறைக்‌ கைதிகள்‌ கூட 





ஓடிச்‌ செல்லாதபடிக்குக்‌ காணப்படாத சக்தியொன்று காரணமாயிருந்தது! 
உலகத்தின்‌ மிகப்‌ பெரிய வல்லமையொன்று அடிபட்ட அந்த இரு 
கைதிகளின்‌ பாகமாய்‌ வடிவெடுத்திருந்தது என்பது தெளிவாய்‌ இருந்தது! 
பயம்‌ மிகுந்தவராய்‌ அந்தச்‌ சிறையதிகாரி காணப்படாத அந்த வல்லமை 
குன்னுடனும்‌ இருக்க வேண்டுமென்று விரும்பினார்‌! அவர்‌ தாம்‌ முன்பு 
புறக்கணித்திருந்த அம்மனிதர்களுக்கு மரியாதையளிக்கத்‌ தயாராக 
இருந்தார்‌. அவர்கள்‌ உலகத்தின்‌ அந்த மகா பெரிய வல்லமைக்காகப்‌ 
பேசுபவர்கள்‌ என்பதை அவர்‌ உணர்ந்‌ தறிந்தார்‌! அங்கு நடந்திருந்தது, அந்த 
மனிதர்களின்‌ வார்த்தைகளுக்கு எதிர்‌ நிற்க முடியாது என்று சிறை 
யதிகாரியை நம்பி இணங்கச்‌ செய்திருந்தன. அவர்கள்‌ கட்டளையிடுகின்ற 
எதையும்‌ அவர்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்‌ தயாராயிருந்தார்‌. பயத்துடன்‌ 
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நடுங்கியிருந்த அவர்‌, உலகத்தின்‌ அதிகாரியிடமிருந்து அப்படிப்பட்ட 
தொரு (உபத்திர) உத்தரவைப்‌ பெற்றிருந்த அந்த இருவர்‌ முன்பாகக்‌ கீழே 
விழுந்து பணிந்தார்‌. பிறகு, அவர்களைச்‌ சிறையிலிருந்து வெளியில்‌ 
அழைத்துக்‌ கொண்டு வந்து அவர்‌, “ஆண்ட வமாரே, இரட்சிக்கப்படுவதற்கு 
நான்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌?” என்று வியப்புற்றார்‌. 

இரட்சிக்கப்படுதல்‌? அவர்‌ அர்த்தப்படுத்தியது என்ன? பூமியதிர்ச்சி 
யினால்‌ உண்டாகும்‌ மரணத்திலிருந்து விடுகலையாக்கப்படுகலோ? அதுவே 
அவரது சிந்தையில்‌ இருந்தது என்றால்‌, பவுல்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
உண்டாயிருக்கும்‌ விடுதலையை நோக்கி அவரது சிந்தையைத்‌ திருப்பினார்‌. 
கிறிஸ்து பூமியதிர்ச்சியில்‌ இருந்து ஒரு இரட்சிப்பை வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்திருக்கவில்லை. இயேசுவின்‌ இரட்சிப்பானது இரு மடங்கானதாக 
உள்ளது: (1) பாவத்தின்‌ குற்ற உணர்வில்‌ இருந்து விடுதலை (மத்‌. 26:28; 
லூக்‌. 19:10; யோவா. 8:24; அப்‌. 22:16) மற்றும்‌ (2) “வரப்‌ போகிற 
கோபாக்கினை”(1 தெச. 1:10; இவற்றை காணவும்‌. மத்‌. 25:41; மாற்‌. 9:47, 
48)யாகிய நரகத்திலிருந்து விடுகலை. 

சிறையதிகாரியின்‌ “இரட்சிக்கப்படுவதற்கு”” என்ற செயல்பாட்டு 
வினைத்‌ தொடர்ச்‌ சொற்றொடரில்‌ ஒரு முக்கியமான சத்தியமானது 
வெளிப்படுத்தப்படுகின்றது. பாவியொருவர்‌ தம்மைத்‌ தாமே இரட்சித்துக்‌ 
கொள்ள முடியாது, ஆனால்‌ தமக்குப்‌ புறம்பே உள்ள ஒருவரை 
முற்றிலுமாகச்‌ சார்ந்திருக்கன்றார்‌. ஒரு மனிதர்‌ தமது சொந்த ஒழுக்க 
ரீதியான செயல்களால்‌ தம்மை இரட்சித்துக்‌ கொள்ள முடிந்ததென்றால்‌, 
அவருக்கு இயேசு தேவைப்படமாட்டார்‌. அவர்‌ கிறிஸ்துவிடம்‌, “நீர்‌ 
எனக்காக மரித்தது நல்லதே, ஆனால்‌ எனக்கு அப்படிப்பட்டதொரு பலி 
தேவையில்லை” என்று கூற முடிந்திருக்கும்‌. உண்மையில்‌, எந்த ஒரு 
மனிதரும்‌ தனது ஒரு பாவத்தின்‌ குற்றத்திலிருந்து தன்னையே விலக்கிக்‌ 
கொள்ள முடியாது. தேவன்‌ மட்டுமே, “நீ மன்னிக்கப்பட்டாய்‌” என்று கூற 
முடியும்‌. எனவே இரட்சிப்பு தனக்கு அப்பாற்பட்டதாயிருந்ததை உணர்ந்த 
சிறையதிகாரி அவ்விஷயத்தைத்‌ தாழ்மையோடும்‌ தக்க விதத்திலும்‌ 
அணுகினார்‌. 

இதற்கு மாறாக, அவர்‌ “செய்ய” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்திய 
பொழுதும்‌ ஒரு மாபெரும்‌ சத்தியத்தை வெளிப்படுத்தினார்‌. முற்றாகப்‌ 
பார்க்கையில்‌ பாவியொருவர்‌ தனது இரட்சிப்புக்குத்‌ தகுதியாகும்‌ வகையில்‌ 
ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாதென்றாலும்‌ (எபே. 2:8, 9), தம்முடைய சித்தத்தை 
“செய்பவர்களை” (மத்‌. 7:21) தமக்குக்‌ கழ்ப்படிபவர்களை (எபி. 5:9) 
மட்டுமே மீட்பர்‌ மீட்னெறார்‌. சரியான வகையில்‌ தகவல்‌ தெரிவிக்கப்பட்ட 
பாவியானவர்‌ கட்டளைகளைக்‌ காத்துக்‌ கொள்வதில்‌ கர்வப்படுவதில்லை 
லூக்‌. 17:10). அவர்‌, தாம்‌ தமது சொந்த தகுதியினால்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
கிருபையினால்‌ இரட்சிக்கப்பட்ட ஒரு பாவி என்பதை எல்லா வேளைகளி 
லும்‌ அறிகின்றார்‌. அவர்‌ இரட்சிப்பை ஈட்ட முடியாது (ரோமர்‌ 4:4, 5; 
எபே. 2:8, 9). 

சிறையதிகாரி, “நான்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தும்‌ போது, 
குறிப்பிடத்தக்க இன்னொரு சத்தியமானது தெளிவாக விளக்கப்பட்டது. 
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“நான்‌” என்ற சிறப்புப்‌ பெயர்ச்‌ சொல்லானது, இதைக்‌ கேட்டவர்‌, 
இரட்சிக்கப்படுவதற்கு ஆபேலோ அல்லது ஆபிரகாமோ அல்லது 
மோசேயோ அல்லது சிலுவையில்‌ தொங்கிய கள்ளனோ என்ன செய்கனர்‌ 
என்று கேட்கவில்லை என்பதை மறைமுகமாக உணர்த்துகின்றது. “நான்‌” 
என்ற வார்த்தையானது, ஒருவர்‌, “இன்றைய நாளில்‌ - பிதாக்களின்‌ 
யுகத்திலோ, யூதத்துவத்திலோ, யோவான்‌ ஸ்நானனின்‌ நாட்களிலோ, 
கிறிஸ்துவின்‌ தனிப்பட்ட ஊழிய நாட்களிலோ அல்ல, ஆனால்‌ 
இப்பொழுது, எனது காலத்தில்‌ - பாவியொருவர்‌ இரட்சிக்கப்பட என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று நான்‌ அறிய விரும்புகின்றேன்‌” என்று கூறுவதை 
மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகின்றது. இப்படிப்பட்ட ஒரு வார்த்தையானது, 
“நான்‌, தேவபக்தியுள்ள ஒரு தாயானவள்‌ நான்‌ ஒரு குழந்தையாய்‌ இருந்த 
பொழுது எனக்குத்‌ தெளித்தல்‌ தந்தகைச்‌ சார்ந்திருக்கவில்லை, அல்லது நான்‌ 
இறந்த பிறகு எனக்காக எனது உறவினரோ அல்லது நண்பரோ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதை அல்லது திருப்பலி நிறைவேற்றுவதைச்‌ 
சார்ந்திருக்கவில்லை. நான்‌ என்ன செய்கன்றேனோ அதை மாத்திரம்‌ நான்‌ 
சார்ந்திருக்கப்‌ போகின்றேன்‌” என்பதை விளக்கப்படுத்துகின்றது. “நான்‌” 
என்பது காரியத்தை மிகவும்‌ தனிப்பட்ட தாக்குகின்றது. 

“வேண்டும்‌” என்ற வார்த்தையைச்‌ சிறையதிகாரி பயன்படுத்திய 
தானது, அவர்‌ - அசைக்கப்பட்ட, நள்ளிரவில்‌ அச்சமுற்ற ஒரு 
மனிதராயிருந்து - இரட்சிப்புக்காகத்‌ தமக்கு முன்‌ திறக்கப்பட்டிருந்த 
தேோர்வுகளையோ அல்லது பரிந்துரைகளையோ கேட்க விரும்பியதில்லை 
என்பதன்‌ மறைமுக உணர்த்துதலாக உள்ளது. அவசியமானது எதுவோ, 
செய்ய “வேண்டியது” எதுவோ அதை மட்டுமே அவர்‌ கேட்க விரும்பினார்‌. 
“என்ன” என்ற வார்த்தையை அவர்‌ பயன்படுத்தியதானது “வேண்டும்‌” 
என்ற மறைமுக உணர்த்துதலின்‌ தொடர்ச்சியாய்‌ உள்ளது: உண்மையில்‌ 
அவர்‌, “அவசியமானவைகளைப்‌ பற்றிய திட்டவரையறைகளை எனக்குக்‌ 
கொடுங்கள்‌ - ஒன்று, இரண்டு, மூன்று என்று - அவற்றை அட்டவணைப்‌ 
படுத்தி உச்சரியுங்கள்‌” என்று கூறினார்‌. அவப்‌ பொதுமையானவைகளை 
விரும்பவில்லை; பிரசங்கியார்கள்‌ காரியத்தைச்‌ சுட்டிக்காட்டும்படி அவர்‌ 











விரும்பினார்‌. முழுவதுமாய்ப்‌ பார்க்கையில்‌ என்ன ஒரு மதிநுட்பமான 
கேள்வியை அவர்‌ கேட்டார்‌! ஓவ்வொரு வார்த்தையும்‌ குறிப்பிடத்தக்க 
தாயிருந்தது. 

“தர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவை விசுவாசி” என்பதே பிரசங்கியார்‌ 
களின்‌ நேரடியான இரு பொருள்படாத பதிலாய்‌ இருந்தது. இதை அவர்கள்‌ 
பிரசங்கம்‌ தொடங்குமுன்‌ சுருக்கமாக, உண்மையில்‌ விஷயம்‌ முழுவதும்‌ 
அடங்கும்‌ வகையில்‌ கூறினார்கள்‌ (அப்‌. 16:32). அவர்கள்‌ நான்கு 
வார்த்தைகளில்‌ கூறிய விஷயமானது தொடர்ந்து நடக்கப்போகும்‌ எல்லா 
வற்றுக்கும்‌ சுருக்க உரையாய்‌ இருந்தது. சிறையதிகாரி, “இயேசு” என்ற 
பெயரை, உண்மையான தேவனுடைய பெயரைக்கூடக்‌ கேட்டிருக்க 
மாட்டார்‌ என்பதே பொருத்தமான கருத்தாகும்‌. அவர்‌ பெற்ற இந்தப்‌ 
பதிலானது நிச்சயமாகவே அவரைக்‌ திகைப்படையச்‌ செய்து, “இந்தக்‌ கர்த்த 
ராகிய இயேசு யார்‌?” என்று கேட்க விட்டிருக்கும்‌. இதன்‌ விளைவாக, 
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சிறையதிகாரி கேட்ட திட்டவட்டமான குறிப்புகளடங்கிய “கர்த்தருடைய 
வசனம்‌” முழுமையாக மற்றும்‌ விரிவாகத்‌ தொடர்ந்து போதிக்கப்பட்டது. 

இரட்சிப்பு என்பது கிறிஸ்துவால்‌ மட்டுமே செயல்‌ விளைவிக்கப்பட 
வேண்டியதாய்‌ உள்ளது (யோவா. 14:6; அப்‌. 4:12), அவரே ஒரு பாவிக்குத்‌ 
தேவைப்படுகின்ற “எல்லாமுமாக” (கொலோ. 3:11; 1 கொரி. 1:30ஐக்‌ 
காணவும்‌) இருக்கின்றார்‌, அவரே எல்லாவற்றையும்‌ “நிறைவாக்குறெவர்‌” 
(கொலோ. 2:10) என்பகைச்‌ சிலர்‌ புரிந்து கொள்கின்றனர்‌. “கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவை விசுவாசி” என்ற கட்டளையானது எதையும்‌ விட்டு 
விடுவதில்லை ஏனெனில்‌ அந்தக்‌ கட்டளையானது ஒருவர்‌ கிறிஸ்தவரா 
வதற்கு அவசியமான ஒவ்வொன்றையும்‌ உள்ளடக்குகின்றது என்று 
அவர்கள்‌ கூறுகின்றனர்‌. இருப்பினும்‌, பஞ்சு ஒன்றிலிருந்து தண்ணீரைப்‌ 
பிழிந்தெடுப்பது போல ஒருவர்‌, “விசுவாசம்‌” என்ற பதத்திலிருந்து 
பிழிந்தெடுக்க முடியாது. அப்படிப்பட்ட செயல்முறையானது “விசுவாசம்‌ 
மட்டும்‌?” என்பதை விட்டுச்‌ செல்கின்றது என்று கற்பனை செய்து 
கொள்வதானது அப்‌. 16:31ன்‌ ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்களையும்‌, புதிய 
ஏற்பாடு முழுவதையும்‌ கூடத்‌ தவறாகப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்துதலாக 
உள்ளது. “விசுவாசம்‌ மட்டும்‌” எவரொருவரையும்‌ இரட்சிக்க முடியாது 
(யாக்‌. 2:19, 24; யோவா. 12:42ஐக்‌ காணவும்‌). 





ஆயிரக்கணக்கான பார்வையாளர்களுக்கு முன்பு நடைபெற்ற 
மதரீதியான கலந்துரையாடல்‌ ஒன்றில்‌, “விசுவாசம்‌ மட்டும்‌? என்ற 
“... விசுவாசி, அப்பொழுது நீ 
இரட்சிக்கப்படுவாய்‌” என்ற வசனத்தை மேற்கோள்‌ காட்டிவிட்டு பிறகு, 
“அதில்‌ ஒரு துளி தண்ணீர்‌ கூட இல்லை, அதில்‌ ஒரு துளி தண்ணீர்‌ கூட 
இல்லை” என்று புலம்பத்‌ தொடங்கி விட்டார்‌.இவ்விதமாக அவர்‌ 
ஞானஸ்நானத்தைக்‌ கேலி செய்ய முயற்சித்தார்‌. அவருக்கு எதிர்ப்பாளரா 
யிருந்தவர்‌, “அதில்‌ மனந்திரும்புதல்‌ பற்றி ஒரு வார்த்தை கூட இல்லை அதில்‌ 
மனந்திரும்புதல்‌ பற்றி ஒரு வார்த்தை கூட இல்லை” என்று சொல்லி, அவரது 
குவறைக்‌ காட்டினார்‌. “விசுவாசம்‌ மட்டும்‌” போதும்‌ என்கிற பிரசங்கி 
யாரின்‌ தர்க்கத்தின்படி ஒருவர்‌ மனந்திரும்புதலின்றியே இரட்சிக்கப்பட 
முடியும்‌ என்றாகின்றது. “விசுவாசம்‌ மட்டும்‌” போதும்‌ என்ற பிரசங்கியார்‌ 
மனந்திரும்புதல்‌ அவசியம்‌ என்று உண்மையில்‌ போதித்ததால்‌, கேட்டவர்‌ 
கள்‌, அவர்‌ எவ்வளவு சீரற்றவராகவும்‌, ஞானஸ்நானத்திற்கு எதிராக 
எவ்வளவு தப்பெண்ணம்‌ கொண்ட வராகவும்‌ இருந்தார்‌ என்பதைக்‌ காண 
முடிந்தது. 

நடபடிகளில்‌, ஏவப்பட்ட பிரசங்கியார்கள்‌ சிறைச்சாலையதிகாரிக்கும்‌ 


கொள்கையைக்‌ கொண்ட ஒரு பிரசங்கியார்‌, 





அவரது வீட்டாருக்கும்‌ “கர்த்தருடைய வசனத்தின்‌” விபரங்களை 
விரித்துரைக்கத்‌ தொடங்கி, இயேசுவின்மீது நம்பிக்கை கொள்வதை 
மட்டுமின்றி மனந்திரும்புதலையும்‌ ஞானஸ்நானத்தையும்‌ குறித்தும்‌ 
போதித்தனர்‌. சிறையதிகாரி, தேவனுடைய மனிதர்களின்‌ காயங்களைக்‌ 
கழுவி அவர்களுக்குப்‌ பணிவிடை செய்தது அவருடைய மனந்திரும்பு 
தலைக்‌ காட்டுகின்றது. மற்றும்‌, இவ்வசனப்‌ பகுதியானது நள்ளிரவில்‌, அவர்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதைக்‌ கூறுகின்றது. முழுவதையும்‌ கண்ட பிறகு 
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ஒருவர்‌ மீண்டும்‌, “கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவை விசுவாசி” என்ற 
சுருக்கமான முதல்‌ பதிலுக்குத்‌ திரும்பச்‌ சென்று, “விசுவாசம்‌” என்ற 
வார்த்தையானது ஒரு விசாலமான வார்த்தையாக, ஒரு பொருட்‌ செறிவான 
வார்க்தையாக, விசுவாசம்‌/நம்பிக்கை, மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ அகிய மூன்று கூறுகளையாவது குறைந்தபட்சம்‌ 
கொண்டுள்ள ஒரு வார்த்தையாகப்‌ பயன்படுத்த ப்பட்டுள்ளது' என்பதைக்‌ 
காண முடியும்‌. மீண்டும்‌, “விசுவாசம்‌” என்ற எளிய கட்டளையின்‌ மூலம்‌ 
அந்தப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ எதை அர்த்தப்படுத்தினர்‌ என்று ஒருவர்‌ புரிந்து 
கொண்டால்‌, பின்பு அவர்‌, அவர்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அந்த ஒரு 
வார்த்தையில்‌ கூறினார்கள்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்கின்றார்‌. 
ஞானஸ்நானத்திற்குத்‌ தெளித்தலை ஆதரிப்பவர்கள்‌ சிலவேளைகளில்‌, 
அச்சிறையதிகாரி சிறையில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்‌, ஆகையால்‌ முழுகுதல்‌ 
பெற்றிருக்க முடியாது என்று உறுதியாய்க்‌ கூறுன்றனர்‌. இருப்பினும்‌, 
வசன ரீதியாகக்‌ காண்கையில்‌, சிறை வீட்டில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ எதுவுமில்லை; 
ஏனெனில்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ “வெளியே” (அப்‌. 16:30) கொண்டு வரப்‌ 
பட்டனர்‌. பிரசங்கம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டது, ஞானஸ்நானங்கள்‌ கொடுக்கப்‌ 





பட்டன, மற்றும்‌ பிறகு பிரசங்யொர்கள்‌ சிறையதிகாரியின்‌ “வீட்டிற்கு” 
கூட்டிக்‌ கொண்டு போகப்பட்டனர்‌ (அப்‌. 16:34). சிறையறைக்கும்‌ 
சிறையதிகாரியின்‌ வீட்டிற்கும்‌ இடையில்‌ ஏதோ ஓரிடத்தில்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
நடைபெற்றிருக்க வேண்டும்‌, இது தெளித்தலை நியாயப்படுத்த 
ஒன்றுமில்லை என்று ஆலோசனை அளிக்கின்றது. 

இன்றைய நாட்களில்‌ சிலர்‌, “நாங்கள்‌ முழுக்குதலினாலேயே 
ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்கின்றோம்‌” என்று கூறி, அதன்‌ மூலம்‌ சத்தியத்துடன்‌ 
உடன்பாடு காண விரைகின்றனர்‌. இது போலவே ஒருவர்‌, “அசை 
போடுவதினால்‌ நாங்கள்‌ மெல்லுகிறோம்‌” அல்லது “இகழ்‌ கவ்வுதலினால்‌ 
நாங்கள்‌ முத்தமிடுகின்றோம்‌” என்று கூடக்‌ கூற முடியும்‌. முழுக்காட்டுதல்‌ 
தவிர ஞானஸ்நானத்திற்கு வேறு வழியே இல்லை. “முழுக்குதலினாலேயே 
நாங்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ கொடுக்கின்றோம்‌” என்று கூறுவது, ஞானஸ்நானப்‌ 
படுத்த ஒன்றிற்கு மேற்பட்ட வழிகள்‌ உள்ளன என்று மறைமுகமாய்க்‌ 
கூறுவதாக உள்ளது. 

மேலும்‌ சிலர்‌, ஞானஸ்நான “முறைமை” பற்றிப்‌ பேசுகின்றனர்‌, 
ஆனால்‌ வேதாகமமானது முறைமை எதையும்‌ கொடுப்பதில்லை. 
நகைச்சுவையாகக்‌ கூறுவதென்றால்‌, K]Vயின்‌ அப்‌. 16:33ன்‌ “நேர்‌ வழியை” 
ஒருவர்‌ பயன்படுத்துவதன்‌ மூலம்‌ செங்குத்து முறையை ஒருவர்‌ “நிரூபிக்க” 
முடியும்‌. இருப்பினும்‌ “உடனே” என்பது அங்கு அர்த்தமாக உள்ளது; அந்த 
வசனமானது, ஒரு உடல்‌ நீருக்குள்‌ எந்த முறைமையில்‌ வைக்கப்பட்டது 
என்று கூறுவதில்லை. பல்வேறு முறைமைகள்‌ (பின்புறமாக, முன்புறமாக, 
நேராக கழ்‌ அமிழ்த்துதல்‌) ஞானஸ்நானத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படலாம்‌, 
ஆனால்‌ ஏதொன்றும்‌ குறிப்பாகக்‌ கூறப்படவில்லை. எந்த முறைமையைப்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டும்‌ என்பதற்குத்‌ தேவன்‌ எவ்வித சட்டக்‌ 
கோட்பாட்டையும்‌ ஏற்படுத்தவில்லை; ஞானஸ்நானம்‌ - முழுகுதல்‌ என்ற 
விஷயத்தை மட்டுமே அவர்‌ சட்டக்‌ கோட்பாடாக்கியுள்ளார்‌. 
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தெளிப்பவர்கள்‌, சில வேளைகளில்‌ சிறையதிகாரியின்‌ குடும்பம்‌ 
முழுவதும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றனர்‌ என்ற கருத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கொண்டு, 
அதில்‌ சில குழந்தைகளும்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்று கூறுகின்றனர்‌. 
இருப்பினும்‌, வசனமானது, அவரது குடும்பத்தில்‌ இருந்த யாவரும்‌ 
பிரசங்கத்கைக்‌ கவனிக்குமளவுக்கு வயது வந்தவர்களாயிருந்தனர்‌ (16:32) 
என்று காண்பிக்கின்றது, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற பிறகு 
சந்தோஷப்பட முடிந்தது (16:34). இந்த வசனத்தை ஆராய்ந்த பிறகு, இந்த 
எடுத்துரைப்பானது சிறு குழந்தைகளின்‌ ஞானஸ்நானத்தை உள்ளடக்க 
வில்லை என்று ஒருவர்‌ முடிவு செய்வார்‌. 

சிறையதிகாரி மனமாற்ற விபரமானது ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய மற்ற 
இரு மாபெரும்‌ சத்தியங்களைக்‌ காண்பிக்கின்றது. முதலாவதாக 
ஞானஸ்நானம்‌ செயல்பாடு முடியும்‌ வரையிலும்‌ பதட்டமும்‌ பரபரப்பும்‌ 
இருந்தது. அதன்‌ பிறகு மட்டுமே சிறையதிகாரியும்‌ அவரது குடும்பத்தாரும்‌ 
ஓய்வெடுக்க, சந்தோஷப்பட மற்றும்‌ நள்ளிரவு உணவு ஒன்றை உண்ணத்‌ 
குயாராயினர்‌. நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌, பாவியொருவர்‌ இயேசுவில்‌ 
விசுவாசம்‌ கொண்ட பிறகு, தாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ வரையிலும்‌ 
உணவு உண்டதாகவோ, பானம்‌ அருந்தியதாகவோ எந்தப்‌ பதிவும்‌ இல்லை. 





இரண்டாவதாக, ஞானஸ்நானம்‌ பெறுதல்‌ தாமதப்படுத்தப்படாமல்‌ 
நள்ளிரவிலேயே செய்யப்பட்ட உண்மையானது அகன்‌ முக்கெத்துவத்தைத்‌ 
தெரிவிக்கின்றது. இது புதிய ஏற்பாட்டுப்‌ பிரசங்கத்தின்‌ அவசரத்‌ 
தன்மையைக்‌ காண்பிக்கின்றது. ஒரு விசேஷ நிகழ்ச்சி வரையிலுமோ 
அல்லது காலை வெளிச்சம்‌ வரையிலும்‌ கூடவோ ஞானஸ்நானத்தைத்‌ 
தள்ளிப்‌ போடுதல்‌ என்பது அவ்வளவு தூரம்‌ இரட்சிப்பை ஒத்திப்‌ போடுதல்‌ 
என்பதாக விடுகின்றது. 


குறிப்பு 

இது அப்‌. 16:31க்குப்‌ பொருந்தும்‌, ஆனால்‌ “விசுவாசம்‌” என்ற வார்த்தை 
வருகின்ற எல்லா வசனங்களுக்கும்‌ இது பொருந்தாது. எடுத்துக்காட்டாக, யாக்‌. 2:19, 
“பிசாசுகளும்‌ விசுவாசித்து நடுங்குகின்றன” என்று கூறுகின்றது; ஆனால்‌ பிசாசுகளின்‌ 
விசுவாசமானது தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதலின்‌ எந்த வடிவத்துடனும்‌ 
உள்ளடங்குவதில்லை. 


1.24 


பரலோகம்‌ உள்ளதா? 


தேவன்‌ இருக்கிறார்‌ என்ற கருத்து நிலைநாட்டப்பட்டவுடன்‌, அடுத்து, 
“பரலோகம்‌ ஒன்று உள்ளதா?” என்ற கேள்வி வரலாம்‌. பின்வரும்‌ 





சிந்தனைகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 


பரலோகம்‌ இல்லையென்றால்‌ தேவன்‌ 
அறிவற்றவர்‌ என்றாகின்றது 


தகுதியுடைய கனிகளான “அன்பு, சந்தோஷம்‌, சமாதானம்‌, பொறுமை, 
குயவு, நற்குணம்‌, விசுவாசம்‌, சாந்த, இச்சையடக்கம்‌” (கலா. 5:22, 23) 
ஆகியவற்றை எவ்விதம்‌ விளைவிப்பது என்று தேவனுடைய புத்தகமானது 
மனிதர்களுக்குப்‌ போதித்துள்ளது. பல மக்கள்‌ இந்த ஒன்பது வித கனிகளை 
உண்டாக்கும்படி தங்களை அமைத்துக்‌ கொண்டு வெற்றியடைந்துள்ளனர்‌. 

கனிதரும்‌ கிறிஸ்தவர்களாகுகையில்‌ மறுபடி பிறந்த பாவிகளால்‌ 
ஏற்படுத்தப்படும்‌ தீவிரமான மாற்றமானது ஒரு பத்திரிக்கைக்‌ கட்டுரையில்‌ 
விரிவாக எடுத்துரைக்கப்பட்டுள்ளது: “மயிரிழை அளவே உள்ள பீச்‌ 
விதையொன்றை, அது பின்பு வளர்ந்து பெருகி, மணமிகு மலர்க்‌ கொத்துக்‌ 
களும்‌, இனிய கனிகளும்‌ நிறைந்து காணும்‌ மரத்துடன்‌ ஒப்பிட்டுப்‌ 
பாருங்கள்‌. ”' அர்ப்பணித்த கிறிஸ்தவர்களால்‌ பரப்பப்படும்‌ நறுமணமானது 
அவர்களின்‌ தோழமையை மற்ற மக்கள்‌ நாடச்‌ செய்றெது. 

இருப்பினும்‌, தேவன்‌ பாவிகளுக்கு நற்கனி வளர்ப்பதெப்படி என்று 
போதித்துள்ள பிறகும்‌ கூட, அவர்கள்‌ யாவரும்‌ தவிர்க்க இயலாத வகையில்‌, 
கடை சியில்‌ இறந்து போகின்றனர்‌. பரலோகம்‌ ஒன்றில்லையென்றால்‌, அந்த 
மக்கள்‌ மரித்த நிலையிலேயே இருப்பார்கள்‌, அது அவர்களைப்‌ 
படைத்தவரை அற்பமானவராய்க்‌ காணச்‌ செய்யும்‌. அவர்‌ ஏன்‌ மக்களைப்‌ 
படைத்து, உன்னத கனிகளை உற்பத்தி செய்வதெப்படி என்று அவர்களுக்கு 
உபகேசித்து, பிறகு அவர்கள்‌ என்றென்றும்‌ மரிக்கும்படி விட வேண்டும்‌? 
ஜெனரல்‌ மோட்டார்ஸ்‌ நிர்வாககள்‌ இப்படிப்பட்ட ஒரு தேவனைப்‌ 
பார்க்கிலும்‌ அதிகம்‌ அறிவுடையவர்களாய்‌ இருப்பார்கள்‌, ஏனெனில்‌ 
அவர்கள்‌ அழகிய மற்றும்‌ வலிமை நிறைந்த கேடிலாக்‌ கார்களை 
உண்டாக்கி, பிறகு அவற்றை டெட்ராய்ட்‌ நதிக்குள்‌ கள்ளி மூழ்கடிப்‌ 
பதற்காக பொறியாளர்களையும்‌ திறன்‌ மிகுந்த தொழிலாளர்களையும்‌ 
வேலைக்கு அமர்த்துவதில்லை! 
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பரலோகம்‌ இல்லையென்றால்‌ தேவன்‌ 


ஒழுக்கமற்றவர்‌ என்றாகின்றது 

மக்களுக்கு மாபெரும்‌ அன்பு பற்றிய தேவனுடைய போதனையில்‌ 
அவர்‌ இயேசுவைக்‌ கொண்டு, “ஒருவன்‌ தன்‌ சிநேகிதருக்காகத்‌ தன்‌ 
ஜீவனைக்‌ கொடுக்கிற அன்பிலும்‌ அதிகமான அன்பு ஒருவரிடத்திலு 
மில்லை” (யோவா. 15:13) என்று கூற வேண்டியிருந்தது. இரண்டாம்‌ உலகப்‌ 
போரில்‌, அமெரிக்க வீரர்களின்‌ பதுங்கு குழி ஒன்றில்‌ ஜெர்மானியர்களால்‌ 
செயல்‌ துடிப்புள்ள கைக்குண்டு ஒன்று வீசப்பட்ட பொழுது இப்படிப்‌ 
பட்ட அன்பு காட்சிப்‌ படுத்தப்பட்டது. அது வெடிப்பதற்கு முன்னர்‌, ஒரு 
போர்‌ வீரர்‌ அந்தக்‌ குண்டின்‌ மேல்‌ கவிழ்ந்து கொண்டார்‌. அது வெடித்த 





பொழுது உடனடியாக அவர்‌ கொல்லப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ தமக்கு 
இருபுறமும்‌ இருந்த வீரர்களைக்‌ காப்பாற்றியிருந்தார்‌. பரலோகம்‌ 
இல்லையென்றால்‌, வீரமும்‌ சுயநலமின்மையும்‌ கொண்ட அந்த வீரர்‌, 
கொலைகாரனான ஹிட்லர்‌ அடைந்த அதே பலனைத்தான்‌ பெற்றிருப்பார்‌, 





இருவரும்‌ என்றென்றைக்கும்‌ மரித்தவர்களாயிருப்பார்கள்‌. மக்களை 
இவ்விதமாக நடத்தும்‌ ஒரு தேவன்‌ ஒழுக்கமற்றவராகவே இருப்பார்‌. 


பரலோகம்‌ இல்லையென்றால்‌ தேவன்‌ 
கொடியவர்‌ என்றாகின்றது 

தேவன்‌ மனிதருடைய இருதயங்களில்‌ “நித்தியத்தை வைத்திருக்கிறார்‌” 
(பிர. 3:11). அதன்‌ காரணமாக, ஒழுக்கமுள்ள எந்த நபரும்‌ என்றென்றும்‌ 
மரிக்க விரும்புவதில்லை, அனால்‌ மகிழ்ச்சியான, முடிவற்ற இருப்பான 
“நித்திய வாழ்வுக்கு” (இத்து 1:2) ஏங்குகின்றார்‌. தேவன்‌ அப்படிப்பட்ட 
மகிழ்ச்சியான ஒரு எதிர்காலத்திற்காக ஒரு இடத்தை அளித்திருக்கவில்லை 
யென்றால்‌, நமது இருதயங்களில்‌ நித்தியத்தை வைத்து வைக்க அவர்‌ 
கொடியவராகவே இருக்கவேண்டும்‌. 


பரலோகம்‌ உள்ளதென்றால்‌ 


நரகமும்‌ உள்ளது 

அறிவற்றவராகவோ, ஓழுக்கமற்றவராகவோ அல்லது கொடிய 
வராகவோ இல்லாத தேவன்‌ நம்‌ எல்லாரைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ 
ஞானமுள்ளவராயிருந்து, சில மக்களுக்கு “நித்திய அக்கினி” என்ற இடமே 
சரியானது (மத்‌. 25:41) என்று அறிந்துள்ளார்‌. பரலோகத்தைப்‌ போலவே 
நரகமும்‌ ஏன்‌ உண்மையான ஒரு இடமாய்‌ உள்ளது என்பதை நாம்‌ புரிந்து 
கொள்ளாவிட்டாலும்‌, அவரை நியாயந்தர்க்கவோ அல்லது விமாசிக்கவோ 
நாம்‌ துணியக்கூடாது என்பதற்கு தேவனுடைய நற்பண்பு பற்றி நாம்‌ பல 





ஆதாரங்களைக்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. 
அவர்‌ நம்மை இருக்கச்‌ செய்ய வேண்டியது அவருக்குத்‌ தேவையில்லா 
திருந்தும்‌ அவர்‌ அசைச்‌ செய்துள்ளார்‌, மற்றும்‌ இந்த உலகம்‌ முழுவதும்‌ 
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விரிவாகியுள்ளது (யோவா. 3:16; 1 யோவா. 2:2) ஒரு அன்பை அவர்‌ 
பாவிகளுக்காக (ரோமர்‌ 3:23) காட்சிப்படுத்தியுள்ளார்‌. அவர்‌ அன்பாகவே 
இருக்கின்றார்‌ (1 யோவா. 4:8, 16) மற்றும்‌ நியாயத்தீர்ப்பு நாளில்‌ அவர்‌ 
தவறிழைக்க மாட்டார்‌. மக்களை நரகத்திற்கு அனுப்புவதென்பது அவரது 
இருதயத்தைக்‌ துக்கப்படுத்தும்‌ (எசே. 33:11). 


குறிப்பு 
David Van Biema, “Does Heaven Exist?” Time (24 March 1997): 70-78. 
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ஒரு அறிமுகம்‌ 


உடன்படிக்கைகளின்‌ கருத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌, ஒருவர்‌ 
வேதாகமத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியாது, ஏனென்றால்‌ வேதாகமத்தின்‌ 
செய்தியானது குறிப்பிடத்தக்க அநேக உடன்படிக்கைகளைச்‌ சுற்றியே 
கட்டியெழுப்பப்பட்டுள்ளது. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நாம்‌ பெறுகின்ற ஆசீர்வாதங்‌ 
கள்‌ யாவும்‌ பழங்கால உடன்படிக்கை ஒன்றின்‌ நிறைவேற்றமாகவும்‌, 
இயேசு நம்மோடு செய்துள்ள நிறைவான உடன்படிக்கையாகவும்‌ உள்ளது. 

உடன்படிக்கை என்பது பிணைத்து வைக்கும்‌ ஒரு வாக்குத்தத்தம்‌ 
அல்லது ஓப்பந்தம்‌ ஆகும்‌. “உடன்படிக்கை” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ள எபிரெய வார்த்தை(521/) யானது “சேர்ந்து அப்பம்‌ புசித்தல்‌” 
என்ற அர்த்தம்‌ தரும்‌ 2௭7 என்ற எபிரெய வார்த்தையிலிருந்து பெறப்பட்ட 
தாகும்‌. இது சங்கிலி: என்று அர்த்தம்‌ தரும்‌ 2௪/2 மற்றும்‌ “இடையில்‌” என்று 
அர்த்தம்‌ தரும்‌ ௦/2 என்ற வார்த்தைகளுடனும்‌ தொடர்பு உள்ளதாயிருக்‌ 
தின்றது. 

நோவா, ஆபிரகாம்‌, தாவீது மற்றும்‌ பல தனிநபர்களுடன்‌ மற்றும்‌ 











மக்கள்‌, மக்களினங்கள்‌ ஆகியோருடனும்‌ தேவன்‌ உடன்படிக்கை செய்து 
கொண்டார்‌. அவைகளில்‌, தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுடன்‌ செய்து கொண்ட 
பழைய உடன்படிக்கையும்‌, கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ அவர்‌ செய்து 
கொண்டுள்ள புதிய உடன்படிக்கையும்‌ நன்கு அறியப்பட்டவைகள்‌ ஆகும்‌. 
உடன்படிக்கைகள்‌ சில, அவைகளைக்‌ தேவன்‌ யாருடன்‌ ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்டாரோ அவர்களுக்கு நேரடியான பலன்களைத்‌ தருவதாயிருந்தன. 
மற்றவைகளோ, அவர்களுடைய முன்னோர்களுடன்‌ செய்யப்பட்ட 
உடன்படிக்கையினால்‌ அவர்களின்‌ பிந்திய தலைமுறையினருக்கு 
ஆசீர்வாதங்கள்‌ தருபனவைகளாய்‌ இருந்தன. 

தேவன்‌ மட்டும்‌ மனிதர்களோடு உடன்படிக்கை ஏற்படுத்திக்‌ 
கொண்ட தோடல்லாமல்‌, மனிதர்களும்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ உடன்படிக்கை 





களை ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டார்கள்‌. பழைய ஏற்பாட்டின்‌ உடன்படிக்கை 
கள்‌ பண்புகளில்‌ வேறுபட்டிருந்தாலும்‌, அவைகளில்‌ பெரும்பாலானவை 
கள்‌ இரண்டு குழுவினருக்கு மத்தியில்‌ சட்டபூர்வமாக கட்டுப்படுத்தும்‌ சில 
கடமைகளைப்‌ பிணைத்து வைத்தன. 

சில உடன்படிக்கைகளின்‌ நிபந்தனைகள்‌ சம அந்தஸ்துள்ள ஒரு சாரார்‌ 
அல்லது இரு சாராராலும்‌ ஒழுங்கு படுத்தப்பட்டு பின்பு இரு சாராராலும்‌ 
மனம்‌ உவந்து ஏற்றுக்கொள்ளப்பட்டன. வேறொரு வகையான 
உடன்படிக்கையில்‌ ஒரு சாராரால்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ ஒன்று செய்யப்பட்டு, 
இரண்டாம்‌ சாராருக்கு அதன்மூலம்‌ வரும்‌ ஆசீர்வாதத்தைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ள எந்த நிபந்தனையுமின்றி அனுமதியளிக்கப்பட்டது. 

இரு சாராரும்‌ சம அந்தஸ்துள்ளவர்களாயிராதபோது, உயர்ந்த 
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அந்தஸ்தில்‌ உள்ளவர்‌ உடன்படிக்கையின்‌ நிபந்தனைகளைத்‌ தாழ்ந்த 
அந்தஸ்தில்‌ உள்ளவர்மேல்‌ திணிக்க முடிந்தது. இப்படிப்பட்ட உடன்‌ 
படிக்கைகள்‌ தாழ்ந்த அந்தஸ்தில்‌ உள்ளவர்கள்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டியதின்‌ 
கட்டாயத்தை ஏற்படுத்தியது. இப்படிப்பட்ட உடன்படிக்கைகளைக்‌ 
காத்துக்‌ கொள்வதால்‌ வரும்‌ ஆசீர்வாதத்தையும்‌, அல்லது உடன்‌ 
படிக்கையை மீறுவதால்‌ உண்டாகும்‌ தீவிரமான தீய விளைவுகளையும்‌ 
உள்ளடக்கியிருப்பது வழக்கமாகும்‌. 

உடன்படிக்கையொன்றின்‌ நிபந்தனைகள்‌ ஏற்றுக்கொள்ளப்படும்‌ 
போது, அவை அநேக வழிமுறைகளில்‌ சட்ட பூர்வமாகக்‌ கட்டுப்படுத்தப்‌ 
பட்டன. ஒப்பந்தமானது ஆணையிடுதல்‌, உணவைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ளுதல்‌, 
அல்லது உடன்படிக்கையின்‌ அடையாளமாகச்‌ சில பொருட்களைக்‌ 
கொடுத்தல்‌ ஆகியவற்றின்‌ மூலம்‌ முத்திரையிடப்பட்டது. உடன்படிக்கை 
யால்‌ கட்டுப்படுத்தப்பட்டவர்‌ ஒரு கற்குவியலை உண்டாக்கவோ அல்லது 
அடையாளப்‌ பரிசொன்றை அநேகமாக ஒரு சொந்தப்‌ பொருளைக்‌ 
கொடுக்கவோ முடிந்தது. சில சந்தர்ப்பங்களில்‌, உடன்படிக்கையில்‌ 
பிரவேசிப்பவர்‌ கூறு போடப்பட்ட விலங்கின்‌ உடல்‌ உறுப்புக்களுக்கு 
அல்லது பங்கிடப்பட்ட விலங்குகளுக்கு நடுவில்‌ கடந்து போகுதல்‌ போன்ற 
சடங்கிலும்‌ ஈடுபடுவதுண்டு. 

உடன்படிக்கையைப்‌ பிணைத்து வைக்கும்‌ செயலுக்குப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டவைகள்‌ அடையாள அர்த்தமுள்ளவைகளாயிருந்தன. 
உதாரணமாக, உடன்படிக்கையின்‌ நிரந்தரமான இயல்புக்கு அடையாள 
மாக உப்பு பயன்படுத்தப்பட்டது; உப்பு உணவைப்‌ பாதுகாப்பது போல, 
உடன்படிக்கையானது பாதுகாக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று உணர்த்தப்‌ 
பட்டது. கூறிடப்பட்ட விலங்கின்‌ உடல்‌ உறுப்புக்களின்‌ நடுவே கடந்து 
செல்வதானது, உடன்படிக்கையை மீறும்‌ எவரும்‌ அவ்விதமாகவே 





கூறிடப்படுவார்கள்‌ என்பதை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்திற்று. உணவுண்ப 
தென்பது, உடன்படிக்கையினால்‌ தங்களைப்‌ பிணைத்துக்கொள்ளும்‌ 
சகோதரர்களுக்குள்‌ நிலவும்‌ நம்பிக்கையைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்தியது. 
உடன்படிக்கைக்கு உறுதிப்பாடாகக்‌ கொடுக்கப்பட்ட பொருள்‌ அல்லது 
குவித்து வைக்கப்பட்ட கற்குவியலானது அந்த உடன்படிக்கையின்‌ 
நினைவுச்‌ சின்னமாக இருந்தது. இரத்தம்‌ சிந்தப்படுதல்‌ என்பது 
உடன்படிக்கையின்‌ அதிக பட்சமான முக்கியத்துவத்தை வலியுறுத்தியது, 
ஏனென்றால்‌, அந்த உடன்படிக்கையை ஏற்படுத்தச்‌ செலவிட்ட விலைக்‌ 
கிரயமாக அந்த இரத்தம்‌ கருதப்பட்டது. 

வேதாகமத்தை நாம்‌ படிக்கையில்‌, சம அந்தஸ்துள்ள தனிநபா்களுக்‌ 
குள்ளும்‌, ஒரு நபருக்கும்‌, ஒரு குழு அல்லது இனத்திற்கும்‌ இடையிலும்‌ 
மற்றும்‌ இரு குழுக்களுக்கிடையில்‌ ஏற்பட்ட உடன்படிக்கைகளைப்‌ 
பற்றியும்‌ நாம்‌ பார்ப்போம்‌. மனிதர்கள்‌ தங்களின்‌ சொந்த இருதயங்களில்‌ 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடன்‌ ஏற்படுத்திக்‌ கொண்ட உடன்படிக்கை 
களைப்‌ பார்ப்போம்‌. ஆயினும்‌, தேவன்‌ மக்களுடன்‌ ஏற்படுத்திக்‌ கொண்ட 
உடன்படிக்கைகளே வேதாகமத்தின்‌ இருதயம்‌ போன்ற மையப்பகுதியாக 
உள்ளது. இப்பொழுது நாம்‌, தேவன்‌ கனி நபர்களுடனும்‌, தேர்ந்து 
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கொண்ட ஒரு மக்களினத்துடனும்‌, நிறைவாக எல்லா மக்களுடனும்‌ 
ஏற்படுத்திக்‌ கொண்ட குறிப்பான உடன்படிக்கைகளைப்‌ பற்றிய நமது 
பாடத்திற்குள்‌ நுழைவோம்‌. 
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ஆரபிரகாமுடன்‌ மசியாத்துவ 
உடன்படிக்கை 


ஆதி. 22:18ல்‌ தேவன்‌ ஆபிரகாமிடம்‌, “நீ என்‌ சொல்லுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்தபடியினால்‌, உன்‌ சந்ததிக்குள்‌ பூமியிலுள்ள சகல ஜாதிகளும்‌ 
ஆசீர்வதிக்கப்படும்‌” என்று ஆணையிட்டார்‌. இந்த வாக்குத்தத்தமானது 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய தீர்க்கதரிசனம்‌ என்று பவுல்‌ கலா. 3:16ல்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌: “ஆபிரகாமுக்கும்‌ அவனுடைய சந்ததிக்கும்‌ வாக்குத்‌ 
குத்தங்கள்‌ பண்ணப்பட்டன; சந்ததிகளுக்கு என்று அநேகரைக்‌ குறித்துச்‌ 
சொல்லாமல்‌, உன்‌ சந்ததிக்கு என்று ஒருவனைக்‌ குறித்துச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌, அந்தச்‌ சந்ததி கிறிஸ்துவே.” 

பவுல்‌, எபிரெயம்‌ மற்றும்‌ கிரேக்கம்‌ ஆகிய மொழிகளின்‌ தமது 
பயன்பாட்டில்‌ மிகச்‌ சரியாக இல்லாதிருந்தார்‌ என்று சிலர்‌ குற்றம்‌ 
சாட்டியுள்ளனர்‌ (கலா. 3:16), ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌, இவ்விரு 
வார்த்தைகளும்‌ வேதாகமத்தில்‌ பன்மை அர்த்தத்திலேயே பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டன என்று நம்பினர்‌. இருப்பினும்‌, இது உண்மையல்ல. 
“சந்ததி” என்பதற்கான எபிரெய வார்த்தையான 2௪4 என்பதும்‌ அதற்குச்‌ 
சரியான கிரேக்க வார்த்தையான 211௭ என்பதும்‌ ஒருமை வடிவில்‌ 
உள்ளன, ஆனால்‌ அர்த்தத்தில்‌ அவை தொகுப்பாகவும்‌ இருக்க முடியும்‌. 
இவ்விதமாக, இவ்வார்த்தைகள்‌ ஒருமையும்‌ பன்மையுமாக இருக்க முடியும்‌. 
பெரும்பாலான இடங்களில்‌ அர்த்தப்‌ படுத்தப்படுவது என்ன என்பதை 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளோ அல்லது வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்துபவரோதான்‌ 
தீர்மானிக்க முடியும்‌. 

பழைய ஏற்பாட்டில்‌ ச என்ற எபிரெய வார்த்தையானது 
பெரும்பாலும்‌ பன்மைக்‌ கருத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. என்றாலும்‌, 
சில வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ 2௪ என்பதற்கு ஒருமைப்‌ பயன்பாடே 
சாத்தியமான ஒன்றே ஒன்றாக உள்ளது. எடுத்துக்காட்டாக ஆதி. 4:25; 15:3; 
21:13; மற்றும்‌ 1 சாமு. 1:11 ஆதிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 

“சந்ததி” அல்லது “சந்தானம்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 3278 
என்ற வார்த்தையானது இந்த வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ ஒருமையாக மட்டுமே 
எடுத்துக்‌ கொள்ளப்‌ பட முடியும்‌. அதே விதமாகவே, 5ற௪ என்ற கிரேக்க 
வார்த்தையானது மிகப்‌ பெரும்பாலும்‌ பன்மையாக உள்ளது ஆனால்‌ இது 
ஒருமையாகவும்‌ இருக்க முடியும்‌. மத்‌. 22:25ல்‌, “சந்தானம்‌” (027௭௦) என்பது 
ஒன்று அல்லது அதிகமான பிள்ளைகளை அர்த்தப்படுத்துகின்றது என்று 
புரிந்து கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. இதுவே மாற்‌. 12:20-22லும்‌ உண்மையாய்‌ 
உள்ளது ஏனெனில்‌ மாற்‌. 12:19 வசனமானது “சந்தானமில்லாமை” (ஒருமை) 
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என்று திட்ட வட்டமாகக்‌ கூறுகின்றது. 

பழைய மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடுகள்‌ இரண்டிலும்‌ “சந்ததி” என்பதற்கான 
இந்த வார்த்தைகள்‌ ஒருமை அர்த்தமுடையவைகளாய்‌ இருக்க முடியும்‌. 
இது, அவைகளின்‌ பெரும்பாலான அர்த்தம்‌ இதுவே என்று அர்த்தப்‌ 
படுத்துவதில்லை; ஆனால்‌ அவைகள்‌ அவ்விதமாய்ப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளன என்ற உண்மையானது, ஆதி. 22:18ல்‌ தேவன்‌ “ஒன்றை” 
மட்டுமே பேசினார்‌ என்ற கூறுவதில்‌ பவுல்‌ தவறு செய்யவில்லை என்று 
அர்த்தப்படுகின்றது, அதில்‌ தேவன்‌ இயேசு என்ற ஓரே ஒரு நபரைக்‌ குறிக்க 
மட்டுமே ஒருமையைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. தேவன்‌ அது ஒருமையையா 





அல்லது பன்மையையா எதை அர்த்தப்படுத்தும்படி கூறினார்‌ என்பதை 
அவர்‌ (தேவன்‌) மட்டுமே அறிந்துள்ளார்‌. இருப்பினும்‌, கேவ ஆவியானவரே 
பவுலை இயக்கினார்‌ (1 கொரி. 7:40); ஆகையால்‌, ஆவியானவர்‌ மூலமாகப்‌ 
பவுல்‌, “சந்ததி?” என்பதின்‌ தேவ கருத்தை அறிந்தார்‌. தேவன்‌ 
ஆபிரகாமுடைய சந்ததியார்‌ யாவரின்‌ மூலமாக இன்றி, ஆபிரகாமின்‌ ஒரு 





சந்ததி மூலமாகவே உலகத்தை ஆசீர்வதிப்பார்‌ என்பதே அவருடைய 
வாக்குத்தத்தமாக இருந்தது. 

ஆபிரகாமின்‌ ஒரு சந்ததி மூலமாக பூமியின்‌ சகல குடும்பங்களையும்‌ 
ஆசீர்வதிக்கும்‌ இந்த ஒப்பந்தமானது தேவனுடைய மாபெரும்‌ 
உடன்படிக்கைகளில்‌ ஒன்றாக உள்ளது. இதில்‌ யூதர்களுக்கு மட்டுமின்றி 
புறஜாதியாருக்கும்‌ ஒரு நம்பிக்கை நிலை நிற்கின்றது, ஏனெனில்‌ இந்த 
வாக்குத்தத்தமானது உலகன்‌ எல்லாக்‌ குடும்பங்களையும்‌ உள்ளடக்கியது. 
யூத இனமானது, இந்தக்‌ கூற்று தங்களை மட்டுமே உள்ளடக்கிற்று - 
அதாவது அவர்கள்‌ ஒரு இனம்‌ என்ற வகையில்‌ உலகில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு 
வரையும்‌ ஆசீர்வதிப்பார்கள்‌ - என்று நினைத்தது. இதற்குப்‌ பதிலாக, தேவன்‌ 
தம்முடைய அன்பின்‌ குமாரனாகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக பூமியின்‌ 
எல்லாக்‌ குடும்பங்களுக்கும்‌ தாம்‌ ஆசீர்வாதங்கள்‌ அளிக்க நோக்கங்‌ 








கொண்டார்‌. தேவனால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படுவதற்கான நமது நம்பிக்கை 
யானது தேவன்‌ ஆபிரகாமுக்கு அளித்த இந்த வாக்குத்தத்தத்தின்‌ 
அடிப்படையிலேயே அமைந்துள்ளது. 

ஆபிரகாம்‌ தேவனுடைய சொல்லுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தார்‌ (ஆதி. 22:18), 
மற்றும்‌ நாமும்‌ அதையே செய்தால்‌ தேவனால்‌ ஆசீர்வதிக்கப்படுவோம்‌. 
நாம்‌, நித்திய இரட்சிப்புக்குக்‌ காரணரான (எபி. 5:9) இயேசுவுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிவதினால்‌ தேவனைப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌. நாம்‌ “ஆபிரகாமுடைய 
விசுவாசத்தைச்‌ சார்ந்தவார்களாய்‌” (ரோமர்‌ 4:16) இருக்க வேண்டும்‌. 
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ஆபிரகாமுடன்‌ தேவனுடைய உடன்படிக்கை 
ஹியுகோ மெக்கோர்ட்‌ 


“உடன்படிக்கை” என்ற வார்த்தையானது (ஆதி. 15:18) “வெட்டு 
வதற்கு?” என்ற அர்த்தமுள்ள மகா என்ற மூல வார்த்தையிலிருந்து 
வந்ததாகும்‌. உடன்படிக்கை என்பது ஒரு பிணைப்பாக, முத்திரை 
யிடப்பட்ட ஒரு ஒப்பந்தமாக இருக்கின்றது. “உடன்படிக்கை பண்ணு” 
என்ற சொற்றொடரானது, “வெட்டுவதற்கு, வெட்டிச்‌ சரிப்படுத்துவதற்கு” 
என்ற அர்த்தமுள்ள Kகாஎth என்ற இரண்டாவது வார்த்தையொன்றைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றது. இங்கு பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள இச்சொற்றொட 
ரானது “ஒரு உடன்படிக்கையைச்‌ செதுக்குதல்‌” என்ற நேரடி அர்த்தம்‌ 
குருவதாயிருக்கின்றது, “உடன்படிக்கை செய்தல்‌” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டது. 


ஒரு சந்ததிக்கான வாக்குத்தத்தம்‌ 

தேவன்‌ அநேக வருடங்களாக ஆபிரகாமுக்கு ஒரு சந்ததியை மறுபடி 
மறுபடி வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (ஆதி. 12:7; 13:15). வருடங்கள்‌ பல 
கடந்தும்‌ வாரிசுக்கு ஒரு பிள்ளையற்றவராய்‌ இருந்த ஆபிரகாம்‌, தமது 
வீட்டின்‌ “விசாரணைக்‌ கர்த்தனாய்‌” இருந்தவன்‌ தமது உடமைகளைச்‌ 
சட்டப்படிச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்வான்‌ என்றார்‌. ஆயினும்‌ தேவன்‌ 
அப்படிப்பட்ட சுதந்திரவாளி ஆபிரகாமின்‌ உடலில்‌ இருந்தே தோன்றப்‌ 
போவதாக உறுதி செய்தார்‌ (ஆதி. 15:4). நிறைவாக, அவரது சந்ததியார்கள்‌ 
வானத்து நட்சத்திரங்களைப்‌ போலக்‌ கணக்கில்‌ அடங்காத எண்ணிக்கை 
யில்‌ பெருக வேண்டியதாயிருந்தது. தேவன்‌ தமது வார்த்தையை நிறை 
வேற்றினார்‌ என்பது, ஆபிரகாமின்‌ சொந்த மகனான ஈசாக்கின்‌ வம்சா 
வழியில்‌ வந்த இலட்சக்கணக்கான எபிரெயர்கள்‌ இப்பூமியில்‌ வாழ்ந்ததன்‌ 
மூலம்‌ ஆதாரப்‌ படுத்தப்பட்டுள்ளது. மாபெரும்‌ “சந்ததியாக” கிறிஸ்து 
வந்தார்‌ (கலா. 3:16). அவர்‌ மூலமாக - எபிரெயர்‌ மட்டுமின்றி 
புறஜாதியாரும்‌ (வெளி. 7:4, 9) இணைந்த - திரளான கூட்டம்‌ ஆபிரகாமின்‌ 
பிள்ளைகள்‌ ஆனார்கள்‌ (கலா. 3:29). 








ஒரு நாட்டிற்கான வாக்குத்தத்தம்‌ 
தேவன்‌ ஆபிரகாமுடன்‌ “செதுக்கிக்‌ கொண்ட” உடன்படிக்கையானது 
திரளான வாரிசுகளை உள்ளடக்கியது மட்டுமின்றி, அவர்கள்‌ 
வாழ்வதற்கென்று அசீரியா தொடங்கி எகிப்து மட்டும்‌ பரந்து விரிந்த நாடு 
ஒன்றையும்‌ அவர்களுக்கு வழங்கியது. இந்த வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறு 
வதற்கு நீண்ட காலம்‌ சென்றதாகக்‌ காணப்பட்டாலும்‌ (அதி. 15:13), தேவன்‌ 
அதைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டார்‌. நானூற்று முப்பது வருடங்களுக்குப்‌ பிறகு 
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(யாத்‌. 12:40), ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியார்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட 
நாட்டை நோக்கிப்‌ பயணமானார்கள்‌. நிறைவாக, “இந்தப்‌ பிரகாரமாகக்‌ 
கர்த்தர்‌ இஸ்ரவேலுக்குக்‌ கொடுப்பேன்‌ என்று அவர்களுடைய பிதாக்‌ 
களுக்கு ஆணையிட்ட தேசத்தையெல்லாம்‌ கொடுத்தார்‌; அவர்கள்‌ அவை 
களைச்‌ சுகந்தரித்துக்‌ கொண்டு, அவைகளிலே குடியிருந்தார்கள்‌” (யோசு. 
21:43; 23:14; நியா. 2:1; 1 இரா. 4:21). துரதிர்ஷ்டவசமாக, இந்நாட்களில்‌ 
சிலர்‌, தேவன்‌ தமது வார்த்தையை இன்னமும்‌ நிறைவேற்றவில்லை என்று 
உறுதியாய்க்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. ஆயிரமாண்டு முன்‌அரசாட்சிக்‌ கொள்கைக்‌ 
காரர்கள்‌ தேவனைச்‌ சங்கடமான சூழ்நிலையில்‌ ஆழ்த்துவதற்கு முயற்சி 
செய்கின்றார்கள்‌. 


மிகவும்‌ முக்கியமான வாக்குத்தத்தம்‌ 

ஆதியாகமம்‌ 15ம்‌ அதிகாரம்‌ முழுவதுமே முக்கியமானதுதான்‌; ஆனால்‌ 
அதில்‌ ஒரு வசனம்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானதாய்‌ இருக்கின்றது. வசனம்‌ 6, நாம்‌ 
எவ்விதத்தில்‌ இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌ என்று புரிந்து கொள்வதற்கு 
உதவியாக ரோமர்‌ 4:8, கலாத்தியர்‌ 3:6, மற்றும்‌ யாக்கோபு 2:23 ஆதிய 
வசனங்களில்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது. 

ஆபிரகாம்‌ தேவனை “விசுவாசித்தார்‌” என்று மோசே உறுதிப்படுத்தின 
போது, தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்ற அவருடைய (ஆபிரகாமுடைய) மன 
இணக்கத்தைப்‌ பற்றி அவர்‌ பேசவில்லை. உடன்படிக்கை தரப்படுவதற்கு 
முன்னாலேயே ஆபிரகாம்‌ தேவனை விசுவாசித்திருந்தார்‌. (அவர்‌ தமது 
தகப்பனாருடைய விக்கிரகாராதனையில்‌ ஒருபொழுதும்‌ பங்கேற்காதிருந்‌ 
திருக்கலாம்‌.) மேலும்‌, அவர்‌ தமது சொந்த இரத்தத்திலிருந்து ஒரு 
சந்ததியைப்‌ பெறுவார்‌ என்ற தேவனுடைய வாக்குத்தத்தத்தையும்‌ 
விசுவாசித்தார்‌. இந்த விசுவாசமே அவருக்கு நீதியாக எண்ணப்பட்டது. 

ஆபிரகாமின்‌ விசுவாசமானது மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
கிரியைகளில்‌ இருந்து முற்றிலும்‌ தனிப்பட்டதாய்‌ இருந்தது (ரோமர்‌ 3:28; 
4:2-5; கலா. 2:16; 3:5). சீனாய்‌ மலையில்‌ திரியைப்‌ பிரமாணம்‌ 
கொடுக்கப்படுவதற்கு வெகு காலத்திற்கு முன்னதாகவே ஆபிரகாம்‌ தமது 
சுதந்தரத்தைப்‌ பெறும்படி சென்று விட்டார்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய தேவனுடைய வசனத்தின்மீது ஒரு மனிதர்‌ 
கொண்டிருக்கும்‌ விசுவாசமே (ரோமர்‌ 4:23-25) அவருக்கு நீதியாக 
எண்ணப்படுகின்றது, இப்படிப்பட்ட விசுவாசமானது மோசேயின்‌ 
பிரமாணத்தினால்‌ உண்டான இரியைகளுடன்‌ தொடர்பற்றதாக 
இருக்கின்றது. இவ்விரண்டையும்‌ ஒருவர்‌ இணைக்க முயற்சி செய்தால்‌, 
அவர்‌ கிறிஸ்துவை வியர்த்தமாக்குகின்றார்‌ (கலாத்தியர்‌ 5:4). 

ஆபிரகாமின்‌ விசுவாசம்‌ வெறும்‌ விசுவாசமாக மட்டும்‌ இருந்ததில்லை, 
அவருடைய விசுவாசத்தின்‌ “அடிச்சுவடுகள்‌” (ரோமர்‌ 4:12) அநேகமாய்‌ 
இருந்தன; அநேக நாடுகளின்‌ ஊடாக அவர்‌ நூற்றுக்கணக்கான மைல்கள்‌ 
பயணம்‌ செய்தார்‌. மேலும்‌, ஆபிரகாம்‌ தமது ஒரே மகனைப்‌ பலியிடுவகற்‌ 
காகத்‌ தமது கத்தியை உருவும்‌ வரையிலும்‌ ஆதியாகமம்‌ 15:6ல்‌ நாம்‌ 
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வாசிக்கும்‌ அவரது விசுவாசம்‌ உண்மையில்‌ நிறைவடையவில்லை 
(யாக்கோபு 2:23). 

ரோமர்‌ மற்றும்‌ கலாத்தியர்‌ ஆகியோருக்கு எழுதிய நிருபங்களில்‌ 
விவரிக்கப்பட்டுள்ள விசுவாசமானது நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கிரியை 
களைக்‌ குறிப்பாக விலக்கி வைத்தாலும்‌, எவ்வகையிலும்‌ அவை விசுவாசத்‌ 
தின்‌ &ழ்ப்படிதலை விலக்கி வைப்பதில்லை (ரோமர்‌ 1:7; 16:25). விசுவாசம்‌ 
என்ற வார்த்தை குறிப்பிடப்பட்ட ஒவ்வொரு வேளையிலும்‌, விசுவாசக்‌ 
கீழ்ப்படிதலின்‌ விபரங்கள்‌ முன்‌ வைக்கப்படவில்லை. எடுத்துக்காட்டாக, 
ரோமர்‌ 5:1ல்‌ கூறப்பட்டுள்ள விசுவாசத்தில்‌, (1) தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ 
அல்லது கிறிஸ்து தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று மனதில்‌ நம்புதல்‌, 
(2) மனந்திரும்புதல்‌, (3) அறிக்கையிடுதல்‌ அல்லது, (4) ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறுதல்‌ (ரோமர்‌ 6:3, 4ஐக்‌ காணவும்‌) ஆகியவை குறிப்பிடப்பட வில்லை. 
ஆயினும்‌, நீதிமான்களாக்குகின்ற “விசுவாசத்தில்‌” இந்த நான்கும்‌ 
உள்ளடங்கியிருக்கின்றன. கலாத்தியர்‌ 3:26ல்‌ கூறப்படுகின்ற தேவனுடைய 
புத்திரராக்கும்‌ விசுவாசமானது மனந்திரும்புதல்‌ அல்லது ஞானஸ்‌ 
நானத்தைக்‌ குறிப்பிடுவதில்லை, ஆனால்‌ அதற்கு அடுத்த வசனத்தில்‌ 
விசுவாசமானது ஞானஸ்நானத்தை உள்ளடக்கியுள்ளதென்று 
காட்டுகின்றது. 

ஒருவர்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளவில்லையென்றால்‌ அவர்‌ 
தேவனுடைய பிள்ளையாக முடியாது. ஒருவர்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ 








வரைக்கும்‌ கிறிஸ்துவைக்‌ தரித்துக்‌ கொள்ளாதவராயிருப்பதால்‌, 
தேவனுடைய பிள்ளையாக்கும்‌ விசுவாசமானது ஞானஸ்நானத்தை 
உள்ளடக்கியதாகவே இருக்கின்றது. விசுவாசம்‌ (அதன்‌ உள்ளடக்கங்கள்‌ 
யாவற்றோடும்‌ கூட) என்பதே ஒரு கிரியையாகத்தான்‌ இருக்கின்றது 
(யோவான்‌ 6:29), ஆனால்‌ அது தேவனுடைய கிரியையாய்‌ இருக்கின்றது. 
மனிதருடைய எந்தக்‌ கிரியையாலும்‌ (எபேசியர்‌ 2:8, 9) இரட்சிப்பைச்‌ 
சுதந்தரிக்க முடியாது. 

ஹியுகோ மெக்கோர்ட்‌ 
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இஸ்ரவேலுடன்‌ தேவனுடைய 


உடன்றபாடக்கை 


பின்னும்‌ கர்த்தர்‌ மோசேயை நோக்கி: இந்த வார்த்தைகளை நீ 
எழுது; இந்த வார்க்தைகளனின்படி யே உன்னோடும்‌ இஸ்ரவேலோடும்‌ 
உடன்படிக்கைபண்ணினேன்‌ என்றார்‌. அங்கே அவன்‌ அப்பம்‌ 
புசியாமலும்‌ தண்ணீர்‌ குடியாமலும்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ நாற்பதுநாள்‌ 
கார்த்தரோடே இருந்தான்‌; அவன்‌ பத்துக்கற்பனைகளாயெ உடன்‌ 
படிக்கையின்‌ வார்த்தைகளைப்‌ பலகைகளில்‌ எழுதினான்‌ 
(யாத்‌. 34:27, 28). 


தேவன்‌ தம்முடைய மக்களான இஸ்ரவேலருடன்‌ ஏற்படுத்திய 
உடன்படிக்கையானது பழைய ஏற்பாட்டின்‌ முக்கிய உடன்படிக்கைகளில்‌ 
ஒன்று ஆகும்‌. ஆபிரகாமுக்கு ஏற்படுத்தப்பட்ட வாக்குத்தத்தமானது 
இயேசுவுக்குள்‌ நிறைவேற்றப்படக்‌ கூடும்‌ வரைக்கும்‌ (கலா. 3:17-19) 
தேவனைப்‌ பற்றிய அறிவைப்‌ பாதுகாப்பதற்காக இந்த உடன்படிக்கை ஏற்ற 
இடத்தில்‌ அமைக்கப்பட்டிருந்தது. 

தேவன்‌ (முன்பு “மேன்மையான தகப்பன்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ 
ஆபிராம்‌ என்று இருந்த) பெயரை “ஜாதிகளின்‌ தகப்பன்‌” என்று அவரது 
பணிப்‌ பொறுப்பைப்‌ பிரதிபலிக்கும்படி ஆபிரகாம்‌ என்று மாற்றினார்‌ 
(அதி. 17:2-5; 22:17). அவருடைய சந்ததியார்‌ திரளாய்ப்‌ பெருகுவார்கள்‌ 
என்று தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌. இந்த வாக்குத்தத்ததைத்‌ 
தேவன்‌ ஆபிரகாமின்‌ மகனான ஈசாக்குக்கும்‌ (ஆதி. 26:4) மற்றும்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
என்று பெயர்‌ மாற்றப்பட்ட பேரன்‌ யாக்கோபுக்கும்‌ (ஆதி. 28:14; 32:28) 
மீண்டும்‌ ஏற்படுத்தினார்‌. 





இந்த உடன்படிக்கையின்‌ பின்னணி 

இஸ்ரவேல்‌ மக்களுடன்‌ உடன்படிக்கையை நிலைநாட்ட வழிநடத்திய 
நிகழ்ச்சிகளில்‌ யாக்கோபின்‌ கடை சி மகனுக்கு மூத்தவரான யோசேப்பு தம்‌ 
சகோதரர்களால்‌ விற்கப்பட்டு எகிப்தில்‌ ஒரு அடிமையாக ஆனதும்‌ 
உள்ளடங்கிற்று. அவர்‌ தம்‌ எஜமானரின்‌ மனைவியைக்‌ கற்பழிக்க 
முயன்றதாகத்‌ தவறாகக்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்ட பிறகு சிறையில்‌ 
அடைக்கப்பட்டார்‌. ஏழு ஆண்டுகள்‌ செழுமை மற்றும்‌ அதைத்‌ தொடர்ந்த 
ஏழு ஆண்டுகள்‌ வறுமை பற்றிய பார்வோனின்‌ கனவுகளுக்கு யோசேப்பு 
அர்த்தம்‌ கூறிய பிறகு அவர்‌ சிறையிலிருந்து விடுவிக்கப்பட்டு எகிப்தின்‌ 
இரண்டாம்‌ அதிகாரியாக ஏற்படுத்தப்பட்டார்‌. எகிப்து முழுவதிலும்‌ 
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பஞ்சம்‌ பரவி, அது கானானிலும்‌ வந்தபொழுது, யாக்கோபு தமது பத்து 
மகன்களைக்‌ தானியம்‌ வாங்கும்படியாக எகிப்திற்கு அனுப்பினார்‌. 





யோசேப்பு தம்மைத்‌ தமது சகோதரர்கள்‌ அறியும்படி செய்த பிறகு, 
பஞ்சத்தின்‌ காலம்‌ மற்றும்‌ கொடுமை ஆகியவற்றின்‌ காரணமாக தமது 
தந்தையை எகிப்துக்கு வரும்படி அழைத்தனுப்பினார்‌. யாக்கோபு 
எகிப்துக்குச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்று உறுதிப்படுத்துவதற்காகத்‌ தேவன்‌ 


[1] 





அவருக்குத்‌ தரிசனமானார்‌. அவர்‌, “... நீ எகிப்து தேசத்துக்குப்‌ போகப்‌ 
பயப்பட வேண்டாம்‌, அங்கே உன்னைப்‌ பெரிய ஜாதியாக்குவேன்‌” 
(அதி. 46:3) என்று கூறினார்‌. யாக்கோபு தம்‌ மனைவிகளையும்‌, தம்‌ மகன்‌ 
களையும்‌, அவர்களது மனைவிகள்‌ மற்றும்‌ பிள்ளைகளையும்‌ - மொத்தம்‌ 
எழுபது பேர்களை - அழைத்துக்‌ கொண்டு எகிப்துக்குச்‌ சென்றார்‌ 
(யாத்‌. 1:1-5). அவர்களின்‌ எண்ணிக்கை விரைவில்‌ பெருகி வளர்ந்தது: 
“இஸ்ரவேல்‌ புத்திரர்‌ மிகுதியும்‌ பலுகி, ஏராளமாய்ப்‌ பெருகிப்‌ 
பலத்திருந்தார்கள்‌; தேசம்‌ அவர்களால்‌ நிறைந்திருந்தது” (யாத்‌. 1:7). 

மக்கள்‌ எகிப்தில்‌ பிரவேசித்து நானூறு ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, மற்றும்‌ 
அடிமைத்தனத்தின்‌ ஆண்டுகள்‌ பலவற்றைத்‌ தொடர்ந்து, மோசே தேவனு 
டைய மக்களை எகிப்திலிருந்து வெளியே வழி நடத்தினார்‌. தேவன்‌ 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தபடி (அதி. 12:2), ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியானது ஒரு 
மாபெரும்‌ இனமாக வளர்ந்திருந்தது. இந்த அடிமை மக்கள்‌ தொகையானது 
இருபது வயதுள்ளவர்கள்‌ முகல்‌ யுத்தத்திற்குப்‌ புறப்படத்‌ தக்கவர்களாகிய 
ஆண்கள்‌ (எண்‌. 1:45, 46) 6,05,550 பேர்களையும்‌ இஸ்ரவேலரின்‌ மத 
நடவடிக்கைகளுக்குப்‌ பொறுப்பாளர்களாக வைக்கப்பட்டிருந்த 
(எண்‌. 1:50-53) லேவி இனத்தைச்‌ சேர்ந்த ஆண்கள்‌ (எண்‌. 3:39) 22,000 
பேர்களையும்‌ கொண்டிருந்தது. 





ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ இந்தச்‌ சந்ததியார்‌ 
எகிப்தை விட்டுப்‌ புறப்பட்டு, சீனாய்‌ மலைக்கு வந்தனர்‌ (யாத்‌. 19:23; 
20:1-17), அம்மலை ஓரேப்‌ என்றும்‌ அழைக்கப்பட்டது (உபா. 5:2), அங்கு 
தேவன்‌ அவர்களுக்கு தேசிய சட்டம்‌ ஒன்றைக்‌ கொடுத்தார்‌. இந்த 
சட்டத்தைக்‌ குறித்து மோசே, “நம்முடைய தேவனாகிய கர்த்தரை நாம்‌ 
தொழுதுகொள்ளுகிறபோதெல்லாம்‌, அவர்‌ நமக்குச்‌ சமீபமாயிருக்கிறது 
போல, தேவனை இவ்வளவு சமீபமாய்ப்‌ பெற்றிருக்கிற வேறே பெரிய ஜாதி 
எது? இந்நாளில்‌ நான்‌ உங்களுக்கு விதிக்கிற இந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ 
முழுமைக்கும்‌ ஓத்த இவ்வளவு நீதியுள்ள கட்டளைகளையும்‌ நியாயங்‌ 
களையும்‌ பெற்றிருக்கிற வேறே பெரிய ஜாதியும்‌ எது?” என்று கேட்டார்‌ 
(உபா. 4:7, 8). 


இந்த உடன்படிக்கையின்‌ அமைப்பு 
நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ கர்த்தருடைய கட்டளைகள்‌ என்று 
கருதப்பட்ட சட்டங்களும்‌, நியாயத்தீர்ப்புகளும்‌ மற்றும்‌ ஆணைகளும்‌ 
(உபா. 4:7, 45; 5:1) உள்ளடக்கப்பட்டிருந்தன. மோசே, “நான்‌ உங்களுக்குக்‌ 
கற்பிக்கும்‌ உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தரின்‌ கட்டளைகளை நீங்கள்‌ 
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கைக்கொள்ளும்படி, நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கற்பிக்கிற வசனத்தோடே நீங்கள்‌ 
ஒன்றும்‌ கூட்டவும்‌ வேண்டாம்‌, அதில்‌ ஒன்றும்‌ குறைக்கவும்‌ வேண்டாம்‌” 
(உபா. 4:2) என்று கூறினார்‌. 

இந்த உடன்படிக்கையானது “உடன்படிக்கையின்‌ புத்தகம்‌?” 
(யாத்‌. 24:7), “உடன்படிக்கையின்‌ இரத்தம்‌” (யாத்‌. 24:8), மற்றும்‌ “உடன்‌ 
படிக்கையின்‌ கற்பலகைகள்‌” (உபா. 9:11) என்ற சொற்றொடர்களினால்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டது. பத்து கட்டளைகள்‌ இரண்டு கற்பலகைகளில்‌ 
எழுதப்பட்டுப்‌ பேழையில்‌ வைக்கப்பட்டதால்‌ (உபா. 10:4, 2) நாம்‌ உடன்‌ 
படிக்கையின்‌ பேழை பற்றியும்‌ கூட வாசிக்கின்றோம்‌ (எண்‌. 10:33; 14:44; 
உபா. 10:8). 

உடன்படிக்கையானது “சாட்சியம்‌” என்றும்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றது 
(யாத்‌. 27:21; 31:18; 32:15; 34:29; 40:20). இந்தக்‌ காரணத்தினாலேயே நாம்‌ 
பின்வரும்‌ கூடுதல்‌ விளக்கங்களைக்‌ காண்கின்றோம்‌: “சாட்சிப்‌ பெட்டி” 
(யாத்‌. 25:16, 21, 22), “கற்பலகைகளாகிய சாட்சியின்‌ இரண்டு பலகைகள்‌” 
(யாத்‌. 31:18), “சாட்சியத்தின்‌ கூடாரம்‌” (யாத்‌. 38:21; எண்‌. 1:50; 
2 நாளா. 24:6), “சாட்சிப்‌ பெட்டியின்‌ மேலிருக்றெ கிருபாசனம்‌” (லேவி. 
16:13) மற்றும்‌ “சாட்சி சந்நிதியின்‌ திரை” (லேவி. 24:3). பெயர்‌ குறிப்பிடும்‌ 
இந்த முறைமையானது பழைய ஏற்பாடு (சாட்சி) என்று அழைக்கப்படும்‌ 
யூதருடைய வேத வசனங்கள்‌ மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாடு என்ற கிறிஸ்தவரின்‌ 
வேத வசனங்கள்‌ ஆகெவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ ஆனதாயிருக்கலாம்‌. 

யூதர்கள்‌ பாபிலோனுக்குச்‌ சிறைப்பட்டுப்‌ போனதற்குச்‌ சிறிது காலம்‌ 
முன்னதாக யோசியாவால்‌ சீர்திருத்தங்கள்‌ செய்யப்பட்ட காலத்தின்‌ போது 
(2 நாளா. 35:3) உடன்படிக்கைப்‌ பெட்டியைப்‌ பற்றிய கடைசியான 
குறிப்பானது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. பேழையைப்‌ 
பற்றிய புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மறைமுகக்‌ குறிப்பிடுதலானது (எபி. 9:4), அதன்‌ 
எழுத்தாளர்‌ பேழையைப்‌ பற்றி அறிந்திருந்தார்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டு 
கின்றது. பரலோகத்தில்‌ தேவனுடைய ஆலயத்தில்‌ இதைக்‌ கண்டவரான 
(வெளி. 11:19) யோவானால்‌ இது கடைசி முறையாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டது. 

பத்து கட்டளைகளைக்‌ குறிப்பிடுகையில்‌ யாத்திராகமம்‌, லேவி 
யராகமம்‌ மற்றும்‌ எண்ணாகமம்‌ ஆயெ புத்தகங்களில்‌ “உடன்படிக்கை” 
மற்றும்‌ “சாட்சியம்‌” என்ற இரு வார்த்தைகளும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டிருக்க, 
உபாகமத்தில்‌ “சாட்சியம்‌” என்ற வார்த்தையின்றி, “உடன்படிக்கை” என்ற 
வார்த்தை மட்டும்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது என்ற உண்மையானது 
ஆர்வம்‌ மிக்க ஆனால்‌ சிறிதளவே முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்த கருத்தா 
யிருக்கலாம்‌. 


இந்த உடன்படிக்கையின்‌ இயல்பு 
தேவன்‌ இஸ்ரவேலருடன்‌ ஏற்படுத்திய உடன்படிக்கை குறித்து முக்கிய 
உண்மைகள்‌ காணக்‌ கிடைத்துள்ளன: 
(1) தேவன்‌ இந்த உடன்படிக்கையை ஏற்படுத்தினார்‌. இது தேவன்‌ 
இஸ்ரவேலர்‌ மேல்‌ நிர்ப்பந்தித்த ஒரு உடன்படிக்கையாய்‌ இருந்தது, 
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அவர்கள்‌ (வலுக்‌) குறைந்த குழுவாயிருந்தனர்‌. தேவன்‌ தாம்‌ கொடுத்த 
வசனங்களை எழுதும்படி மோசேக்குக்‌ கூறினார்‌, ஏனென்றால்‌ இந்த 
வசனங்களின்படியாகவே அவர்‌ ஒரு உடன்படிக்கையை ஏற்படுத்தினார்‌ 
(யாத்‌. 34:27). மோசே, “நம்முடைய தேவனாகிய கர்த்தர்‌ ஓரேபிலே 
நம்மோடே உடன்படிக்கை பண்ணினார்‌” (உபா. 5:2) என்று கூறினார்‌. 
(2) இந்த உடன்படிக்கையானது தேவனுக்கும்‌ இஸ்ரவேலருக்கும்‌ 
இடையில்‌ இருந்தது. தேவனும்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்களும்‌ மட்டுமே இந்த 


உடன்படிக்கையில்‌ உள்ளடக்கப்பட்டதாக உரைக்கப்படுகின்றனர்‌ 





(யாத்‌. 34:27; உபா. 5:1, 2; 1 இரா. 8:9, 21). உடன்படிக்கையானது 
இஸ்ரவேலரின்‌ முன்னோர்களுடனோ அல்லது வேறு இனத்தவருடனோ 
ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்ததில்லை. மோசே, “அந்த உடன்படிக்கையைக்‌ கர்த்தர்‌ 
நம்முடைய பிதாக்களுடன்‌ பண்ணாமல்‌, இந்நாளில்‌ இங்கே உயிரோ 
டி ர௬ுக்கிற நம்மெல்லாரோடும்‌ பண்ணினார்‌” (உபா. 5:3) என்று உரைத்தார்‌. 
உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேல்‌ மக்களை மட்டுமே உள்ளடக்கிய ஒரு 
தொடர்ச்சியான உடன்படிக்கையாய்‌ இருக்க வேண்டியிருந்தது. 

(3) இந்த உடன்படிக்கையானது பத்துக்‌ கட்டளைகளைக்‌ தனது 
இருதயம்‌ போன்ற மையப்‌ பகுதியாகக்‌ கொண்டிருந்தது. யாத்‌. 34:28ஆ 
வசனப்‌ பகுதியானது, “அவன்‌ பத்துக்‌ கற்பனைகளாகிய உடன்படிக்கையின்‌ 
வார்த்தைகளைப்‌ பலகையில்‌ எழுதினான்‌” என்று கூறுகின்றது. நாற்பது 
ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு, இஸ்ரவேலர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்ட 
நாட்டிற்குள்‌ செல்ல யோர்தானைக்‌ கடப்பதற்குச்‌ சற்று முன்பாக மோசே, 
“நீங்கள்‌ கைக்கொள்ளவேண்டும்‌ என்று அவர்‌ உங்களுக்குக்‌ கட்டளை 
யிட்ட பத்துக்‌ கற்பனைகளாகிய தம்முடைய உடன்படிக்கையை அவர்‌ 
உங்களுக்கு அறிவித்து, அவைகளை இரண்டு கற்பலகைகளில்‌ எழுதினார்‌” 
என்று உரைத்தார்‌ (உபா. 4:13; 10:1-4ஐயும்‌ காணவும்‌). 

“பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌” என்ற சொற்றொடரில்‌ “கட்டளைகள்‌” என்ற 





பதமானது “வார்த்தை” அல்லது “கூற்று” என்று அர்த்தப்படுகின்ற பமா 
என்ற எபிரெய வார்த்தையின்‌ மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது. Kinத James 
வேதாகமப்‌ பதிப்பில்‌ இந்தப்‌ பெயர்ச்‌ சொல்லானது 770 முறைகள்‌ 
“வார்த்தை” என்றும்‌, ஆனால்‌ 20 முறைகள்‌ மாத்திரமே “கட்டளை” என்றும்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. “கட்டளை” என்று மிகப்‌ பெரும்பாலும்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள (50h என்ற எபிரெய வார்த்தையானது 
பத்துக்‌ கட்டளையைக்‌ குறிப்பிட ஒருக்காலும்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட தில்லை. 
புதிய ஏற்பாடானது “கட்டளை” என்று சீரான அர்த்தம்‌ தருகின்ற entole 
என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்துகின்றது. இந்தப்‌ பத்துக்‌ கூற்றுகளும்‌ 
வெறும்‌ நல்ல கருத்துக்கள்‌ மாத்திரமே என்று எண்ணப்படக்‌ கூடாதிருந்தது. 
மாறாக, அவைகள்‌ கூறப்பட்ட வழிமுறையில்‌ இருந்தே அவைகள்‌ தேவனு 
டைய வார்த்தைகளாக, அவருடைய கட்டளைகளாகக்‌ கருதப்பட 
வேண்டியவைகளாயிருந்தன. 

(4) மோசே இந்த உடன்படிக்கையின்‌ மத்தியஸ்தராய்‌ இருந்தார்‌. 
உடன்படிக்கையைக்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றி விவரிக்கையில்‌, மோசே, “கர்த்தர்‌ 
மலையிலே அக்கினியின்‌ நடுவிலிருந்து முகமுகமாய்‌ உங்களோடே 








142 


பேசினார்‌. கர்த்தருடைய வார்த்தையை உங்களுக்கு அறிவிக்கும்படி, 
அக்காலத்திலே நான்‌ கர்த்தருக்கும்‌ உங்களுக்கும்‌ நடுவாக நின்றேன்‌; நீங்கள்‌ 
அக்கினிக்குப்‌ பயந்து மலையில்‌ ஏறாமல்‌ நின்றீர்கள்‌” (உபா. 5:4, 5) என்று 
கூறினார்‌. இந்தக்‌ கூற்றைத்‌ தொடர்ந்து மோசே பத்துக்‌ கட்டளைகளை 
இஸ்ரவேலருக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ (உபா. 5:6-21). 

(5) இந்த உடன்படிக்கையானது சீனாய்‌ மலையில்‌ அல்லது ஓரோர்‌ 
மலையில்‌ கொடுக்கப்பட்டது. இந்த உடன்படிக்கை கொடுக்கப்‌ 
படுவதற்குச்‌ சற்று முன்பு மோசே இஸ்ரவேல்‌ மக்களை சீனாய்‌ மலையின்‌ 
அடிவாரத்திற்குக்‌ கொண்டு வந்து சேர்த்திருந்தார்‌ (யாத்‌. 19:17, 18). சீனாய்‌ 
மலையின்மீது ஏறி, தேவனிடமிருந்து உடன்படிக்கையைப்‌ பெற்ற பின்பு 
அதை இஸ்ரவேலரிடம்‌ கொடுப்பதற்காக மோசே கீழே இறங்கி வந்தார்‌ 
(யாத்‌. 19:23-20:17). தேவன்‌ ஓரேப்‌ மலையிலே அவர்களோடே ஒரு உடன்‌ 
படிக்கையை ஏற்படுத்தியதாக அவர்‌ தகவல்‌ அறிவித்தார்‌; பின்பு அவர்‌ 
பத்துக்‌ கட்டளைகளை மீண்டும்‌ அவர்களுக்கு எடுத்துரைத்தார்‌ 
(உபா. 5:2-21). 

(6) உடன்படிக்கையின்‌ அடிப்படைப்‌ பதிவானது உடன்படிக்கைப்‌ 
பேழையில்‌ வைக்கப்பட்ட இரண்டு கற்பலகைகளில்‌ எழுத ப்பட்டிருந்தது. 
பத்துக்‌ கட்டளைகளின்‌ வார்த்தைகள்‌ கற்பலகைகளின்‌ இருபுறமும்‌ 
(யாத்‌. 32:15, 16) “தேவனுடைய விரலினால்‌ எழுதப்பட்டன 
(செதுக்கப்பட்டன)” (யாத்‌. 31:18; உபா. 9:10). அவைகள்‌ இரு பலகைகளில்‌ 
எழுதப்பட்டன என்ற உண்மையானது யாக்‌. 34:1 மற்றும்‌ உபா. 5:22; 9:10; 
10:3, 4 ஆதிய வசனங்களில்‌ மீண்டும்‌ கூறப்பட்டது. 

உண்மையில்‌, மோசே மலையிலிருந்து திரும்பி வந்த பொழுது, 
இஸ்ரவேலர்‌ பொல்லாங்கான செயலில்‌ ஈடுபட்டிருந்ததைக்‌ கண்டு 
(யாத்‌. 32:19; உபா. 9:16, 12) அந்த முதற்‌ கற்பலகைகளை உடைத்தார்‌. 
இரண்டாம்‌ முறையாக மலையில்‌ மோசே ஏறுவதற்கு முன்பு தேவன்‌ 
அவரிடத்தில்‌ சீத்திம்‌ மரத்தினால்‌ ஒரு பேழையைச்‌ செய்யும்படி கூறினார்‌ 
(பேழைக்கான குறிப்புகள்‌ யாத்‌. 25:10-22ல்‌ தரப்படுகின்றன; பேழையைக்‌ 
கட்டி யெழுப்பியது யாத்‌. 37:1-9ல்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளது). மோசே 
புதிய கற்பலகைகளைப்‌ பெற்ற பிறகு (யாத்‌. 34:28ஆ) மலையிலிருந்து கீழே 
இறங்கி வந்து அவற்றைப்‌ பேழையில்‌ வைத்தார்‌ (உபா. 10:1-5). 
சாலொமோனின்‌ நாட்களில்‌ இந்தக்‌ கற்பலகைகள்‌ பேழையினுள்ளேயே 
அப்பொழுதும்‌ இருந்தன (1 இரா. 8:9, 21). 

(7) இஸ்ரவேலர்‌ எகிப்தை விட்டுப்‌ புறப்பட்டு வந்த பிறகு தேவன்‌ 
இந்த உடன்படிக்கையை அவர்களுடன்‌ ஏற்‌.படுத்கினார்‌ (1 இரா. 8:9, 12). 
இது ஆதாம்‌, நோவா, ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு அல்லது யாக்கோபு 
ஆகியோருடனோ, அவர்களின்‌ உடனடி சந்ததியினருடனோ (உபா. 5:1-4), 
அல்லது பூமியின்‌ வேறு எந்த மக்களுடனோ ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்ததில்லை. 
இந்த உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்திலிருந்து கிளம்பும்‌ 
வரை நடைபெற்றிராத நிகழ்வான அவர்கள்‌ ஒரு நாடாகும்‌ முன்பு 
அவர்களுடன்‌ ஏற்படுத்தப்படக்‌ கூடாததாக இருந்தது. அவர்கள்‌ ஒரு 
குடும்பமாய்‌ இருப்பதிலிருந்து வளர்ச்சியுற்று அலைந்து திரியும்‌ ஒரு 
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இனமாக, எகிப்தில்‌ அடிமை மக்களாய்‌ இருப்பதில்‌ இருந்து முழு 
வளர்ச்சியுற்ற ஒரு நாடாக வளர்ந்திருந்தனர்‌. 

(8) இந்த உடன்படிக்கையானது கட்டுப்படுத்தும்‌ ஓரு கருத்து 
ஒருமைப்பாடாக அல்லது உடன்படிக்கையாக அல்லது ஒப்பந்தமாக, 
இரத்தத்தினால்‌ உறுதி செய்யப்பட்டதாயிருந்தது. புதிய உடன்படிக்கை 
யானது அதை ஏற்படுத்தியவரின்‌ மரணத்தினால்‌ அர்ப்பணிக்கப்பட்டு 
அமலாக்கப்படுகிறது என்று கூறிய பின்பு (எபி. 9:16, 17), எபிரெய ஆசிரியா்‌ 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 





அந்தப்படி, முதலாம்‌ உடன்படிக்கையும்‌ இரத்தமில்லாமல்‌ 
பிரதிஷ்டை பண்ணப்படவில்லை. எப்படியெனில்‌, மோசே, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்படி, சகல ஜனங்களுக்கும்‌ எல்லாக்‌ 
கட்டளைகளையும்‌ சொன்ன பின்பு, இளங்காளை வெள்ளாட்‌ 
டுக்கடா இவைகளின்‌ இரத்தத்தைத்‌ தண்ணீரோடும்‌, சிவப்பான 
ஆட்டுமயிரோடும்‌, ஈசோப்போடுங்கூட எடுத்து, புஸ்தகத்தின்மேலும்‌ 
ஜனங்களெல்லார்‌ மேலும்‌ தெளித்து: தேவன்‌ உங்களுக்குக்‌ 
கட்டளையிட்ட உடன்படிக்கையின்‌ இரத்தம்‌ இதுவே என்று 
சொன்னான்‌ (எபி. 9:18-20). 





வாலிபர்கள்‌ மிருக பலிகளைச்‌ செலுத்திய பிறகு உடன்படிக்கையின்‌ 
அர்ப்பணிப்பு நடந்தேறியது. “அப்பொழுது மோசே இரத்தத்தை எடுத்து, 
ஜனங்களின்மேல்‌ தெளித்து, இந்த வார்த்தைகள்‌ யாவையுங்‌ குறித்து கர்த்தார்‌ 
உங்களோடே பண்ணின உடன்படிக்கையின்‌ இரத்தம்‌ இதுவே என்றான்‌” 
(யாத்‌. 24:8). 

உடன்படிக்கையானது உறுதிப்படுத்தப்பட்ட பிறகு, அத்துடன்‌ எதுவும்‌ 
கூட்டப்படவோ அல்லது அது மாற்றியமைக்கப்படவோ கூடாதிருந்தது. 
உடன்படிக்கையின்‌ மாற்றப்பட முடியாத இயல்பைப்‌ பற்றிப்‌ பவுல்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டினார்‌: “சகோதரரே, மனுஷர்‌ முறைமையின்படி சொல்லுகிறேன்‌; 
மனுஷர்களுக்குள்ளே உறுதி பண்ணப்பட்ட உடன்படிக்கையை 
ஒருவனும்‌ தள்ளுகிறதுமில்லை, அதினோடே ஒன்றையுங்‌ கூட்டுகிறது 
மில்லை” (கலா. 3:15). தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுடன்‌ ஏற்படுத்திய 
உடன்படிக்கையானது ஒருமுறை அர்ப்பணிக்கப்பட்ட பிறகு அத்துடன்‌ 
வேறே எந்த நிபந்தனைகளையும்‌ கூட்ட முடியாதிருந்தது மற்றும்‌ அந்த 
உடன்படிக்கையில்‌ வேறு எந்த மக்களையும்‌ உள்ளடக்க முடியாதிருந்தது 














என்றே முடிவெடுக்க வேண்டியதாக உள்ளது. அது வேறு எந்த மக்களையும்‌ 
உள்ளடக்காமல்‌, தேவனையும்‌ இஸ்ரவேலர்களையும்‌ மட்டுமே 
உள்ளடக்கிய திட்டவட்டமான நிபந்தனைகளுடன்‌ கூடிய ஒப்பந்தமாய்‌ 
இருந்தது. 

(9) இஸ்ரவேலர்கள்‌ உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டால்‌ 
குறிப்பிட்ட ஆசீர்வாதங்கள்‌ கொடுக்கப்படும்‌. தேவன்‌ அவர்களிடத்தில்‌, 
“இப்பொழுது நீங்கள்‌ என்‌ வாக்கை உள்ளபடி கேட்டு, என்‌ 
உடன்படிக்கையைக்‌ கைக்கொள்வீர்களானால்‌, சகல ஜனங்களிலும்‌ நீங்கள்‌ 
எனக்குச்‌ சொந்த சம்பத்தாயிருப்பீர்கள்‌; பூமியெல்லாம்‌ என்னுடையது. 
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நீங்கள்‌ எனக்கு ஆசாரிய ராஜ்யமும்‌ பரிசுத்த ஜாதியுமாய்‌ இருப்பீர்கள்‌” 
(யாத்‌. 19:5, 6௮) என்று உரைத்தார்‌. 

பத்துக்‌ கட்டளைகளைக்‌ கொடுத்த பிறகு, மோசே இஸ்ரவேலரிடத்‌ 
தில்‌, “நீங்கள்‌ சுதந்தரிக்கும்‌ தேசத்திலே பிழைத்துச்‌ சுகித்து நீடித்திருக்கும்படி 
உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உங்களுக்கு விதித்த வழிகளெல்லாவற்றிலும்‌ 
நடக்கக்‌ கடவீர்கள்‌” (உபா. 5:33). 

இந்த வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ இருந்து நாம்‌, இஸ்ரவேலர்‌ தேவனுடைய 
உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்கொண்டால்‌ அவர்களை அவர்‌ தம்முடைய 
விசேஷித்த இராஜ்யமாக்குவார்‌ என்று அறிகின்றோம்‌. இது, அவர்களுக்கு 
அவர்‌ நாட்டில்‌ செழுமையுடன்‌ நீடிய ஆயுளையும்‌ கொடுப்பார்‌ என்று 
அர்த்தப்படும்‌. நாடானது ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு, யாக்கோபு ஆகியோருடன்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்ட உடன்படிக்கையில்‌ வாக்களிக்கப்பட்டிருப்பினும்‌, 
தேவன்‌ இஸ்ரவேலரோடு ஏற்படுத்தியிருந்த உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ மட்டுமே அது (நாடு) தொடர்ந்து அவர்களுடைய 
தாயிருக்கும்‌. 

இந்த உடன்படிக்கையில்‌ தேவன்‌, மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ வாழ்வு, நித்திய 
ஜீவன்‌ அல்லது பரலோகத்தில்‌ தேவனுடன்‌ வாழுதல்‌ போன்ற எந்த 
ஆசீர்வாதத்தையும்‌ உள்ளடக்கவில்லை. உடன்படிக்கையின்‌ நிபந்தனைகள்‌ 
தற்காலிகமான, பூமிக்குரிய ஆசீர்வாதங்களை மட்டுமே உள்ளடக்கி 








யிருந்தது. அந்த உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டவர்களுக்கு 
நாட்டின்‌ செழுமையுடன்‌, பூமியில்‌ நீடிய ஆயுளும்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்டது. 

(10) உடன்படிக்கையை மீறுதலானது குறிப்பிட்ட சாபங்களை 
விளைவிக்கும்‌. எளிதாக எடுத்துரைப்பதென்றால்‌, இஸ்ரவேலர்கள்‌ 
அவருடைய உடன்படிக்கைக்குக்‌ கீழ்ப்படியாதிருந்தால்‌, தேவன்‌ அந்த 
உடன்படிக்கையில்‌ உள்ளடக்கியிருந்த ஆசீர்வாதங்களை நிறுத்தி வைத்து, 
இஸ்ரவேலர்கள்மீது இடர்ப்பாடுகளையும்‌ அழிவுகளையும்‌ கொண்டு 
வருவார்‌. பிற்பாடு இஸ்ரவேலர்கள்‌ - அடிமைத்தனம்‌ மற்றும்‌ நாட்டை 
விட்டு வெளியேறுதல்‌ உட்பட - பெற்றுக்‌ கொண்ட சிரமங்கள்‌ யாவும்‌ 
அவர்கள்‌ உடன்படிக்கையை முறித்ததினால்‌ வந்தன. 

லேவியராகமம்‌ 26ல்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


நீங்கள்‌ எனக்குச்‌ செவிகொடாமலும்‌, இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ 
எல்லாவற்றின்படி செய்யாமலும்‌, என்‌ கட்டளைகளை வெறுத்து, 
உங்கள்‌ ஆத்துமா என்‌ நியாயங்களை அரோசித்து, என்‌ கற்பனை 
எல்லாவற்றின்படியும்‌ செய்யாதபடிக்கு, என்‌ உடன்படிக்கையை 
நீங்கள்‌ மீறிப்போடுவீர்களாகில்‌: நான்‌ உங்களுக்குச்‌ செய்வது 
என்னவென்றால்‌ ... (வ. 14-16௮). 


பின்பு தேவன்‌ அவர்களைப்‌ பல வகையான சிரமங்களினால்‌ தாம்‌ 
தாக்குவதாகவும்‌ - மற்றும்‌ இது அவர்கள்‌ மாறுவதற்கு ஏதுவாக இல்லை 
யென்றால்‌, அவர்களை அவர்‌ ஏழு தரம்‌ அதிகமாகத்‌ தண்டிப்பதாகவும்‌ 
கூறினார்‌ (வ. 18). இதைத்‌ தொடர்ந்து, அவர்கள்‌ பாவம்‌ செய்வதில்‌ 
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நிலைத்திருந்தால்‌ அவர்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ ஏழத்தனையாகத்‌ கண்டிப்பதைப்‌ 
பெருகச்‌ செய்வார்‌ (வ. 21, 24, 28). இப்படிப்பட்ட கண்டனைக்கான 
கும்முடைய காரணத்தை அவர்‌ எடுத்துரைத்தார்‌: “என்‌ உடன்படிக்கையை 
மீறினதற்குப்‌ பழி வாங்கும்‌ பட்டயத்தை நான்‌ உங்கள்மேல்‌ 
வரப்பண்ணி” (வ. 25). 

தேவன்‌ அவர்களுக்குத்‌ திடீர்ப்‌ பயங்கரம்‌, அழிவு மற்றும்‌ காய்ச்சல்‌, 
அவர்களின்‌ விரோதிகளால்‌ கொள்ளையிடப்பட்டு, ஆதிக்கம்‌ செலுத்தப்‌ 
படுதல்‌, பஞ்சம்‌, வாதை மற்றும்‌ பிற பயங்கரங்களைக்‌ கொடுத்திருந்த 
பின்னரும்‌ அவர்கள்‌ மனந்திரும்பாதிருந்தால்‌, அவர்‌ உடன்படிக்கையின்‌ 
தம்முடைய பகுதியை முற்றிலுமாகக்‌ கவனியாது விட்டு விடுவார்‌. 
“ஜாதிகளுக்குள்ளே உங்களைச்‌ சிதற அடித்து, உங்கள்‌ பின்னாகப்‌ 
பட்டயத்தை உருவுவேன்‌; உங்கள்‌ தேசம்‌ பாழும்‌, உங்கள்‌ பட்டணங்கள்‌ 
வனாந்தரமுமாகும்‌” (வ. 33). 


முடிவுரை 

இஸ்ரவேலருடனான ஒரு உடன்படிக்கையில்‌ தேவன்‌ தம்மை 
அவர்கள்‌ தேவன்‌ என்று கட்டுப்பாடு செய்து, அவர்கள்‌ செல்லவிருந்த 
நாடான கானானில்‌ செழுமையுடன்‌ நீண்ட ஆயுளையும்‌ தருவதாகவும்‌ 
உறுதியளித்தார்‌. இந்த உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேலர்களை மட்டுமே 
உள்ளடக்கிற்று. மக்கள்‌ உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டால்‌, 





அவர்கள்‌ தேவனுடைய ஆசீர்வாதங்களை மகிழ்வுடன்‌ அனுபவிப்பார்கள்‌; 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அதை முறித்தால்‌, அவர்களை அவர்‌ தண்டிப்பார்‌. 
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நாமடைர்‌ பற்றிய 


டதுவனுடைய வாக்குத்தத்தம்‌ 


இந்தக்‌ கேள்வி எழும்பலாம்‌: “ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு, யாக்கோபு 
ஆகியோரின்‌ சந்தியார்களுக்கு அந்த நிலம்‌ என்றென்றும்‌ உரியதாயிருக்கும்‌ 
என்று தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணவில்லையா?” 

ஆபிரகாம்‌ கல்தேயரின்‌ ஊர்‌ என்ற பட்டணத்திலிருந்து ஆரானுக்குச்‌ 
சென்று ஒரு குறுயெ காலம்‌ அங்கு தங்கியிருக்கவும்‌ பின்பு (இன்றைய 
நாளின்‌ இஸ்ரவேலான) கானானுக்குள்‌ செல்லவும்‌ தொடங்கிய பிறகு 
அவருடனும்‌ அவரது சந்ததியினருடனும்‌ தேவன்‌ ஏற்படுத்திய நாட்டு 
உடன்படிக்கையின்‌ முதல்‌ குறிப்பிடுதல்‌ இருந்தது. அந்த வேளையில்‌ 
தேவன்‌ ஆபிரகாமிடம்‌ “உன்‌ சந்ததிக்கு இந்தத்‌ தேசத்தைக்‌ கொடுப்பேன்‌” 
(அதி. 12:7ஆ) என்று உரைத்தார்‌. 

ஆபிரகாம்‌ அந்த நாட்டில்‌ மேலும்‌ குடியமர்ந்த பொழுது அவரிடத்தில்‌ 
தேவன்‌, “... உன்‌ கண்களை ஏறெடுத்து நீ இருக்கிற இடத்திலிருந்து 
வடக்கேயும்‌, தெற்கேயும்‌, ழெக்கேயும்‌, மேற்கேயும்‌ நோக்கிப்‌ பார்‌. நீ 
பார்க்கிற இந்தப்‌ பூமி முழுவதையும்‌ நான்‌ உனக்கும்‌ உன்‌ சந்ததிக்கும்‌ 
என்றைக்கும்‌ இருக்கும்படி கொடுத்து” (ஆதி. 13:14ஆ, 15; உபா. 12:1ஜக்‌ 
காணவும்‌) என்று கூறினார்‌. பிற்பாடு இந்த வாக்குத்தத்தத்தைத்‌ தேவன்‌ ஒரு 
உடன்படிக்கையின்‌ வடிவத்தில்‌ ஏற்படுத்தினார்‌, அதில்‌ அவர்‌ ஒரு 
எல்லையைக்‌ திட்டவட்டமாய்‌ வகுத்தார்‌. கானானில்‌ இருந்து பத்து 
இனங்களின்‌ நாட்டுப்‌ பகுதி உள்ளிட அந்த எல்லைப்‌ பகுதியை மோசே 
எண்ணாகமம்‌ 34:2-12ல்‌ மிகப்‌ பெரும்‌ விபரங்களுடன்‌ விவரித்துரைத்தார்‌: 








“அந்நாளிலே கர்த்தர்‌ ஆபிராமோடே உடன்படிக்கை பண்ணி, எகிப்தின்‌ 
நதி துவக்கி ஐபிராத்து நதி என்னும்‌ பெரிய நதி மட்டுமுள்ளதும்‌ ... இந்தத்‌ 
தேசத்தை உன்‌ சந்ததிக்குக்‌ கொடுத்தேன்‌ என்றார்‌” (அதி. 15:18, 21). 
சாலொமோனின்‌ அரசானது இந்த நிலப்‌ பகுதியை உள்ளடக்கியிருந்தது: 
“நதி தொடங்கி, பெலிஸ்தர்‌ தேச வழியாய்‌ எகிப்தின்‌ எல்லைமட்டும்‌ 
இருக்கிற சகல இராஜ்யங்களையும்‌ சாலொமோன்‌ ஆண்டு 
கொண்டிருந்தான்‌” (1 இரா. 4:21௮). 

ஆபிரகாமுக்குத்‌ தேவன்‌ ஏற்படுத்தியிருந்த வாக்குத்தத்தமானது 
ஈசாக்குக்கும்‌ (அதி. 26:8, 4) மற்றும்‌ யாக்கோபுக்கும்‌ அவருக்குப்‌ பின்‌ 
யாக்கோபின்‌ சந்ததியினருக்கும்‌ (ஆதி. 28:13; 35:12) அளிக்கப்படும்‌ என்ற 
உறுதியுடன்‌ மீண்டும்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது. பல ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு, 
அவர்களின்‌ சந்ததியார்‌ எகிப்தை விட்டுச்‌ சென்ற பிறகு தேவன்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டாருக்கு அந்த தேசத்தை வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌ (யாக்‌. 6:4, 8). 
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யோசுவாவின்‌ தலைமைத்துவம்‌ மூலமாக இஸ்ரவேலர்கள்‌ அந்த 
பூமியை வெற்றி கொண்டு அதில்‌ குடியமர்ந்தனா்‌. யோசுவாவின்‌ ஊழியம்‌ 
நிறைவேறிய பொழுது, தேவன்‌ தம்முடைய வாக்குத்தத்தைக்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டிருந்ததை நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌: 


இந்தப்‌ பிரகாரமாகக்‌ கர்த்தர்‌ இஸ்ரவேலுக்குக்‌ கொடுப்பேன்‌ 
என்று அவர்களுடைய பிதாக்களுக்கு ஆணையிட்ட தேசத்தை 
யெல்லாம்‌ கொடுத்தார்‌; அவர்கள்‌ அவைகளைச்‌ சுதந்தரித்துக்‌ 
கொண்டு, அவைகளிலே குடியிருந்தார்கள்‌ (யோசு. 21:43). 


உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உங்களுக்காகச்‌ சொன்ன நல்வார்த்தை 
களிலெல்லாம்‌ ஒரு வார்த்தையும்‌ தவறிப்‌ போகவில்லை என்பதை 
உங்கள்‌ முழு இருதயத்தாலும்‌ உங்கள்‌ முழு ஆத்துமாவாலும்‌ 
அறிந்திருக்கிறீர்கள்‌; அவைகளெல்லாம்‌ உங்களுக்கு நிறைவேறிற்று; 
அவைகளில்‌ ஒரு வார்த்தையும்‌ தவறிப்‌ போகவில்லை 
(யோசு. 23:14_அ. 


இஸ்ரவேலருக்குப்‌ நிலம்‌ கொடுக்கப்பட்டிருந்தபோதிலும்‌, அதைப்‌ 
பெற்றுக்கொண்டு அதில்‌ நிலைத்திருப்பதென்பது அவர்கள்‌ தேவனுக்கும்‌ 
அவருடைய கட்டளைகளுக்கும்‌ காண்பிக்கும்‌ மதிப்பைச்‌ சார்ந்ததாகவே 
இருந்தது. 





நான்‌ ஜீவனையும்‌ மரணத்தையும்‌, ஆசீர்வாதத்தையும்‌ சாபத்தையும்‌ 
உனக்குமுன்‌ வைத்தேன்‌ என்று உங்கள்மேல்‌ வானத்தையும்‌ 
பூமியையும்‌ இன்று சாட்சி வைக்கிறேன்‌; ஆகையால்‌, நீயும்‌ உன்‌ 
சந்ததியும்‌ பிழைக்கும்படிக்கு, நீ ஜீவனைத்‌ தெரிந்துகொண்டு, கர்த்தர்‌ 
உன்‌ பிதாக்களாகிய ஆபிரகாமுக்கும்‌, ஈசாக்குக்கும்‌, யாக்கோபுக்கும்‌ 
கொடுப்பேன்‌ என்று அவர்களுக்கு ஆணையிட்டுக்‌ கொடுத்த 
தேசத்திலே குடியிருக்கும்படிக்கு, உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரில்‌ அன்பு 
கூர்ந்து, அவர்‌ சத்தத்திற்குச்‌ செவிகொடுத்து, அவரைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொள்வாயாக; அவரே உனக்கு ஜீவனும்‌ தீர்க்காயுசுமானவர்‌ என்றான்‌ 
(உபா. 30:19, 20). 


எகிப்திலிருந்து வெளியேறிய தலைமுறையில்‌ - தேவன்‌ நாட்டை 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்த தலைமுறையில்‌ (யாத்‌. 6:8; 12:25; உபா. 9:23) - 
இரு மனிதர்கள்‌ மட்டுமே நிலப்‌ பகுதி எதையாவது பெற்றுக்‌ கொண்டனர்‌ 
(எண்‌. 32:9-12; உபா. 1:35, 36; யோசு. 5:6). இஸ்ரவேலர்‌ தேவன்‌ 
தங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டிருந்தவைகளைச்‌ செய்யாதிருந்தால்‌, அவர்‌ 
இஸ்ரவேலுக்கு முன்பாகத்‌ துரத்தியடித்திருந்த மற்ற இனங்களுக்குத்‌ 
தாம்‌ செய்யத்‌ இட்டமிட்டிருந்தவற்றை இஸ்ரவேலுக்குச்‌ செய்வார்‌ 
(எண்‌. 33:55, 56); அவர்‌ தேசத்தை அவர்களிடமிருந்து எடுத்து விடுவார்‌. 

தேசமானது நிபந்தனைக்குட்பட்டே இஸ்ரவேலர்களுடையதாய்‌ 
இருந்தது. ஆதி. 13:15ல்‌ தேவன்‌, “நீ பார்க்கிற இந்தப்‌ பூமி முழுவதையும்‌ 
நான்‌ உனக்கும்‌ உன்‌ சந்ததிக்கும்‌ என்றைக்கும்‌ இருக்கும்படி செய்து” என்று 
கூறினார்‌. இருப்பினும்‌ இந்த வாக்குத்தத்தத்தில்‌ உள்ள “என்றைக்கும்‌” என்ற 
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பதமானது ௦/1 என்ற எபிரெய வார்த்தையாகும்‌, இது “தொடர்ந்து” என்று 
அர்த்தப்படுகின்றது, ஆனால்‌ இது “நித்தியத்திற்கும்‌'” என்று அர்த்தப்‌ 
படுவதற்கு அவசியமில்லை. இது “நான்‌ ... உனக்குப்‌ பின்‌ வரும்‌ சந்ததிக்கு 
இந்தத்‌ தேசத்தை நித்திய சுதந்தரமாகக்‌ கொடுப்பேன்‌ ...” (அதி. 48:4ஆ:; 
யாத்‌. 32:13ஐயும்‌ காணவும்‌) என்ற கூற்றில்‌ உள்ளது போல “நித்தியமானது” 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 

0/மட என்பது “ஒருபோதும்‌ முடிந்திராத”” என்று அர்த்தப்பட 
அவசியமில்லை என்பதற்கு ஒரு சில எடுத்துக்காட்டுகள்‌ போதுமான 
தாயிருக்கும்‌: 

(1) மக்கள்‌ மோசேயின்‌ மேல்‌ “என்றைக்கும்‌” (௦/ய; யாத்‌. 19:9) 
விசுவாசமாயிருப்பார்கள்‌ என்று தேவன்‌ கூறினார்‌. அதன்‌ பிறகு 
விரைவிலேயே அவர்கள்‌ மோசேயின்மீது நம்பிக்கையிழந்து இன்னொரு 
தலைவரை நியமிக்க விரும்பினார்கள்‌ (எண்‌. 14:4). 

(2) தன்‌ எஜமானன்‌ மீது பிரியமாய்‌ இருந்த எபிரெய அடிமை அவருக்கு 
“என்றைக்கும்‌” (௦; யாத்‌. 21:6) ஊழியம்‌ செய்வான்‌ - மரணத்திற்குப்‌ 








பிறகோ, அடிமையானவன்‌ அவனது எஜமானருக்கு ஊழியம்‌ செய்யான்‌ 
(யோபு 3:19). 

(3) ஆரோனின்‌ மகன்களுடைய ஆசாரியத்துவம்‌ “நித்தியமானதாக” 
(௦/௭, யாத்‌. 40:15) இருக்க வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. ஆசாரியத்துவம்‌ 
மாற்றப்பட்டதென்று புதிய ஏற்பாடு எடுத்துரைக்கின்றது (எபி. 7:12-14). 

(4) தகன பலி செலுத்துதல்கள்‌ “நித்தியமானதாக” (௦0/21; லேவி. 6:18) 
இருக்க வேண்டும்‌ என்று கூறப்பட்டது. இருப்பினும்‌, அந்தப்‌ பலி 
செலுத்துதல்கள்‌ இப்பொழுது ஏற்படுத்தப்‌ படுவதில்லை. அவைகள்‌ “வரப்‌ 
போகிற நன்மைகளின்‌ பொருளாயிராமல்‌, அவைகளின்‌ நிழலாய்‌” 
(எபி. 10:1-4) இருந்தன. 

மற்ற பல எடுத்துக்காட்டுகள்‌ தரப்பட முடியும்‌. அவர்கள்‌ தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிந்திருக்கும்‌ வரையிலும்‌ தேசமானது அவர்களுடையதாய்த்‌ 
தொடர்ந்திருக்கும்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது. 
இருப்பினும்‌, இஸ்ரவேலர்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ போவார்கள்‌ 
என்றும்‌ “தேசத்திலிருந்து பிடுங்கிப்‌ போடப்படுவார்கள்‌” (உபா. 28:63ஆ) 
என்றும்‌ மோசே அவர்களுக்குக்‌ கூறியிருந்தார்‌. 

உடன்படிக்கையை முறித்துப்‌ போடுவதற்காக இஸ்ரவேலர்களைத்‌ 
குண்டிப்பதாகத்‌ தேவன்‌ வாக்குறுதியளித்திருப்பினும்‌, அவர்களை 
முற்றிலுமாய்‌ அழித்து விடாமலிருப்பதாகவும்‌ தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்திருந்தார்‌. நாம்‌, 

















அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சத்துருக்களின்‌ தேசத்திலிருந்தாலும்‌, நான்‌ 
அவர்களை நிர்மூலமாக்கத்தக்கதாகவும்‌, நான்‌ அவர்களோடே 
பண்ணின என்‌ உடன்படிக்கையை அபத்தமாக்கத்தக்கதாகவும்‌, நான்‌ 
அவர்களைக்‌ கைவிடவும்‌ வெறுக்கவுமாட்டேன்‌; நான்‌ அவர்கள்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தர்‌. அவர்களுடைய தேவனாயிருக்கும்படிக்கு, நான்‌ 
புறஜாதிகளின்‌ கண்களுக்கு முன்பாக எகிப்து தேசத்திலிருந்து 
அவர்களைப்‌ புறப்படச்செய்து, அவர்களுடைய முன்னோர்களோடே 
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நான்‌ பண்ணின உடன்‌ படிக்கையை அவர்கள்‌ நிமித்தம்‌ நினைவு 
கூருவேன்‌; நான்‌ கர்த்தர்‌ (லேவி. 26:44, 45) என்று வாசிக்கின்றோம்‌. 


இது ஏன்‌ நேரிட்டிருந்ததென்று இனங்கள்‌ யாவும்‌ வியப்படையும்‌ 
என்று தேவன்‌ முன்னுரைத்திருந்தார்‌: 


அந்த ஜாதிகளெல்லாம்‌ கர்த்தர்‌ இந்த தேசத்திற்கு ஏன்‌ இப்படிச்‌ 
செய்தார்‌; இந்த மகா கோபம்‌ பற்றியெறிந்ததற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன 
என்று சொல்லுவார்கள்‌. அதற்கு: அவர்களுடைய பிதாக்களின்‌ 
தேவனாகிய கர்த்தர்‌ அவர்களை எகிப்து தேசத்திலிருந்து 
புறப்படப்பண்ணினபோது, அவர்களோடே பண்ணின 
உடன்படிக்கையை அவர்கள்‌ விட்டுப்‌ போய்‌ ... என்று சொல்லப்படும்‌ 
(உபா. 29:24, 25). 


உடன்படிக்கையின்‌ நிபந்தனைகளின்படியே தேவன்‌ இஸ்ரவேலுக்கு 
எதிராகச்‌ செயல்பட்டார்‌: அவர்களை அவர்‌ தண்டித்தார்‌. தேவனுடைய 
எச்சரிக்கைகள்‌ இருந்த போதிலும்‌, இந்தத்‌ தண்டனையானது இஸ்ரவேலை 
அவரிடத்தில்‌ திரும்பச்‌ செய்யவில்லை. எரேமியாவிடம்‌ பேசிய தேவன்‌, 








ஆனாலும்‌ அவர்கள்‌ கேளாமலும்‌, தங்கள்‌ செவியைச்‌ சாயாமலும்‌ 
போய்‌, அவரவர்‌ தம்தம்‌ பொல்லாத இருதய கடினத்தின்படி 
நடந்தார்கள்‌: ஆதலால்‌ நான்‌ அவர்கள்‌ செய்யும்படி கட்டளை 
யிட்டதும்‌, அவர்கள்‌ செய்யாமற்‌ போனதுமான இந்த உடன்‌ 
படிக்கையின்‌ வார்த்தைகளை யெல்லாம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பலிக்கப்‌ 
பண்ணுவேன்‌ ... அவர்கள்‌ என்‌ வார்த்தைதளைக்‌ கேட்க 
மாட்டோமென்று அந்நிய தேவர்களைச்‌ சேவிக்க அவைகளைப்‌ 
பின்பற்றி, தங்களுடைய முன்னோர்களின்‌ அக்ரெமங்களுக்குத்‌ 
திரும்பினார்கள்‌; நான்‌ தங்கள்‌ பிதாக்களோடே பண்ணின 
உடன்படிக்கையை இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தாரும்‌ யூதா குடும்பத்தாரும்‌ 
மீறிப்‌ போட்டார்கள்‌. ஆகையினால்‌ இதோ, அவர்கள்‌ தப்பித்துக்‌ 
கொள்ளமாட்டாத தீங்கை அவர்கள்மேல்‌ வரப்பண்ணுவேன்‌; 
அப்பொழுது என்னை நோக்கிக்‌ கூப்பிடுவார்களே; நான்‌ அவர்களைக்‌ 
கேளாதிருப்பேன்‌ ... (எரே. 11:8-11). 


தேவன்‌ தம்முடைய மக்களின்‌ கடைசி அரணான எருசலேமை 
அழிக்கும்‌ பொழுது பின்வருவது நடக்கும்‌: “அநேகம்‌ ஜாதிகள்‌ இந்த 
நகரத்தைக்‌ கடந்து வந்து, அவனவன்‌ தன்தன்‌ அயலானை நோக்கி: இந்தப்‌ 
பெரிய நகரத்துக்குக்‌ கர்த்தர்‌ இப்படிச்‌ செய்தது என்னவென்று 
கேட்பார்கள்‌. அதற்குப்‌ பிரதியுத்தரமாக: அவர்கள்‌ தங்கள்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தரின்‌ உடன்படிக்கையை விட்டுவிட்டு, அந்நிய தேவர்களைப்‌ 
பணிந்துகொண்டு, அவைகளுக்கு ஆராதனை செய்தபடியினால்‌ 
இப்படியாயிற்று என்டார்கள்‌ என்று சொல்லுகறார்‌” (எரே. 22:8, 9). 

இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ மற்ற நாட்டவர்களுக்கு ஒரு பாடப்‌ பொருள்‌ 
ஆனார்கள்‌. தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ உடன்படிக்கையை மீறியதினால்‌ 
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தேவன்‌ அவர்களுக்கு பதிலாய்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்த ஆசீர்வாதங்‌ 
களை அவர்கள்‌ தாங்களாகவே இழந்து போனார்கள்‌. 











கட்டளைகள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
அடிப்படையாக உள்ளன 

ஓவ்வொரு நியாயப்பிரமாணமும்‌ கட்டளைகளைக்‌ கொண்டு 
ஏற்படுத்தப்பட்டதாக உள்ளது. இதை இன்னொரு வகையில்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, கட்டளைகள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ அடிப்படையாக 
உள்ளன. தேவன்‌ இஸ்ரவேலுக்குக்‌ கொடுத்த நியாயப்பிரமாணமானது 
கட்டளைகளைக்‌ கொண்டு ஏற்படுத்தப்பட்டது என்று எழுதியதன்‌ மூலம்‌ 
பவுல்‌ இதைச்‌ சுட்டிக்காட்டினார்‌ (ரோமர்‌ 7:7, 8). இயேசுவின்‌ 
பிரமாணமானது இயேசு கட்டளையிட்டவைகளைக்‌ கொண்டு - 
அவருடைய சீஷார்களாகும்‌ எல்லாராலும்‌ கடைப்‌ பிடிக்கப்பட்டு மற்றும்‌ 
போதிக்கப்பட வேண்டிய விஷயங்களைக்‌ கொண்டு - கட்டப்பட்டுள்ளது 
(மத்‌. 28:20). 

புதிய உடன்படிக்கையில்‌ “கட்டளை” என்ற வார்த்தை ஒரு மோசமான 
வார்த்தையாக இருப்பதில்லை, ஏனென்றால்‌ இயேசுவுடனான நமது 
உறவானது அவருடைய கட்டளைகளை நாம்‌ கடைப்பிடிப்பதையே 
சார்ந்துள்ளது. இயேசு கட்டளையிட்டுள்ளவைகளை நாம்‌ செய்தால்‌ நாம்‌ 





அவருடைய நண்பர்களாய்‌ இருப்போம்‌ (யோவா. 15:14). கீழ்ப்படிதலின்‌ 
மூலமாகவே நாம்‌ அவர்‌ மீது கொண்டுள்ள அன்பைக்‌ காண்பிக்கிறோம்‌ 
(யோவா. 14:15). நாம்‌ அவருடைய கட்டளைகளைக்‌ கடைப்பிடித்தால்‌ 
அவர்‌ நம்‌ மீது அன்புகூர்ந்து, தம்மை நமக்கு வெளிப்படுத்தி, நமக்குள்‌ வாசம்‌ 
பண்ணுவார்‌ (யோவா. 14:21, 23). நாம்‌ இப்பொழுது வாழ வேண்டிய வகை 
முறைக்கு அவரது கட்டளைகளே அடிப்படையாக உள்ளன (யோவா. 
13:34; 14:21-23; 15:10, 12; 1 கொரி. 7:19; 14:37; 1 தெச. 4:2; 2 பேது. 3:2; 
1 யோவா. 2:4; 3:22; 5:2, 3), மற்றும்‌ அவைகளே நாம்‌ நித்திய ஜீவனைப்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்வதற்கும்‌ அடிப்படையாக உள்ளன (யோவா. 12:50). 
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இஸ்ரவேலின்‌ நுசீய சாம்‌ 
என்ற வகையில்‌ 
நியாய ிராமாணம்‌ 


நம்முடைய தேவனாயிெ கர்த்தரை நாம்‌ தொழுதுகொள்ளுறெ 
போதெல்லாம்‌, அவர்‌ நமக்குச்‌ சமீபமாயிருக்றெதுபோல, தேவனை 
இவ்வளவு சமீபமாய்ப்‌ பெற்றிருக்கிற வேறே பெரிய ஜாதி எது? 
இந்நானில்‌ நான்‌ உங்களுக்கு விகிக்றெ இந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ 
முழுமைக்கும்‌ ஒத்த இவ்வளவு நீதியுள்ள கட்டளைகளையும்‌ 
நியாயங்களையும்‌ பெற்றிருக்கிற வேறே பெரிய ஜாதியும்‌ எது? 
(உபா; 4.7, 8). 


தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களின்‌ தேவனாயிருப்பதாகவும்‌, அவர்களை ஒரு 
விசேஷித்த மக்களாகப்‌ பிரித்து வைப்பதாகவும்‌ அவர்களுடன்‌ ஒரு 
உடன்படிக்கை ஏற்படுத்தினார்‌ என்று நாம்‌ கண்டுள்ளோம்‌. அவர்கள்‌ 
தேவனுடைய மக்களாய்‌ இருப்பது எவ்விதம்‌ என்று அவர்களுக்குப்‌ 
போதிப்பதற்காகத்‌ தேவன்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌. பல்வேறு 
நிபந்தனைகளுடன்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுத்த இந்த 
நியாயப்பிரமாணமானது அவர்களின்‌ தேசீய சட்டமாகவும்‌ இருக்க 
வேண்டியதாயிற்று. இஸ்ரவேலானது தேவனால்‌ ஆளுகை செய்யப்பட்ட 
ஒரு நாடாக, தேவ ஆட்சி நடைபெறும்‌ நாடாக இருக்க வேண்டிய 
தாயிற்று. குடும்ப உறவுகள்‌, உணவு, நாட்டு விவகாரங்கள்‌ மற்றும்‌ சமூகப்‌ 
பொறுப்புகள்‌ ஆயெவற்றை ஆளுகை செலுத்த ஒன்றுடன்‌ இணைந்த 
விதிகள்‌ பலவற்றை நியாயப்பிரமாணம்‌ கொண்டிருந்தது. இது தனிப்பட்ட, 
மதரீதியான மற்றும்‌ ஒழுக்க ரீதியான கட்டுப்பாடுகளை விவரித்து 
உரைத்தது. 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலருக்குக்‌ கொடுத்த சட்டங்கள்‌ ஒரு விசேஷித்த 
முறைமைப்படி பதிவு செய்யப்படவில்லை. நடக்கையில்‌ ஒரே விதமான 
பகுதிகளை ஆளுகை செய்யும்‌ பல சட்டங்கள்‌ ஒன்றுடன்‌ ஒன்று கலக்கப்‌ 
பட்டிருந்தன, ஆனால்‌ அவைகளில்‌ சில ஒன்றாக வகைப்படுத்தப்‌ 
பட்டிருந்தன. இப்படிப்பட்ட வகைப்படுத்துதல்கள்‌ தனிப்பட்ட உறவுகள்‌, 
கனிநபர்க்குரிய பொறுப்புகள்‌, குடியுரிமை விஷயங்கள்‌, மதக்‌ கடமைகள்‌ 
மற்றும்‌ பிற விஷயங்கள்‌ ஆகஇியவற்றிற்குப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன. 
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ஒரு மக்களுக்கான நியாயப்பிரமாணம்‌ 


ஒரு குறிப்பிட்ட ஜாதி 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலருக்குச்‌ சீனாய்‌ மலையில்‌ கொடுத்த நியாயப்‌ 
பிரமாணமானது அதற்கு முன்பு கொடுக்கப்பட்டிருந்ததில்லை. ஆபிரகாம்‌, 
ஈசாக்கு மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோர்‌ கானான்‌ நாட்டில்‌ வாழ்ந்திருக்கை 
யில்‌ அவர்களுக்கு ஒரு ஜாதிக்கான சட்டம்‌ ஒன்று தேவைப்பட்டிருந்த 
தில்லை. (பின்னாளில்‌) எகிப்தில்‌ இருந்த அவர்களது சந்ததியார்களுக்கும்‌ 
கூட அவர்களை ஆளுகை செய்யச்‌ சட்டம்‌ ஒன்று தேவைப்பட்டிருந்த 
தில்லை, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ எகிப்தின்‌ சட்டங்களுக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டிருந்த 
அடிமை மக்களாய்‌ இருந்தனர்‌. எகிப்தை விட்டு அவர்கள்‌ புறப்பட்டு வரும்‌ 
வரையிலும்‌ அவர்கள்‌ தங்களுக்கென்று சொந்தமான நாட்டுச்‌ சட்டங்கள்‌ 
தேவையாய்‌ இருந்த ஒரு தனி நாடாக இருந்ததில்லை. தேவன்‌ அவர்களுக்கு 
நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கொடுத்ததினால்‌ சூழ்நிலையைச்‌ சீர்படுத்தினார்‌. 

“இந்நாளில்‌ நான்‌ உங்களுக்கு விதிக்றெ இந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ 
முழுமைக்கும்‌ ஒத்த இவ்வளவு நீதியுள்ள கட்டளைகளையும்‌ நியாயங்‌ 
களையும்‌ பெற்றிருக்கிற வேறே பெரிய ஜாதியும்‌ எது?” (உபா. 4:8) என்று 
மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 

தாவீது பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


யாக்கோபுக்குத்‌ தம்முடைய வசனங்களையும்‌, 
இஸ்ரவேலுக்குத்‌ தமது 

பிரமாணங்களையும்‌ தமது நியாயங்களையும்‌ அறிவிக்கிறார்‌. 

அவர்‌ வேறே எந்த ஜாதிக்கும்‌ இப்படிச்‌ செய்ததில்லை; 

அவருடைய நியாயங்களை அறியாமற்‌ போகிறார்கள்‌. 
அல்லேலூயா! (சங்‌. 147:19, 20). 


பவுலும்‌ கூட இந்த சத்தியத்தைப்‌ போதித்தார்‌: “அன்றியும்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணமில்லாத புறஜாதிகள்‌ சுபாவமாய்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்படி 





செய்கிறபோது, நியாயப்பிரமாணமில்லாத அவர்கள்‌ தங்களுக்குத்‌ 
தாங்களே நியாயப்பிரமாணமாயிருக்கிறார்கள்‌” (ரோமர்‌ 2:14). 
நியாயப்பிரமாணம்‌ இல்லாதவர்கள்‌ இருந்தனர்‌ என்பதையும்‌ பவுல்‌ 
1 கொரி. 9:21ல்‌ குறிப்பிட்டி ருந்தார்‌. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ இருந்து 
பாவம்‌ செய்கிறவர்கள்‌ மட்டுமே நியாயப்பிரமாணத்தின்படி நியாயந்‌ 
தீர்க்கப்படுவார்கள்‌ (ரோமர்‌ 2:12). 

பத்துக்‌ கட்டளைகளின்‌ விரிவாக்கமான நியாயப்பிரமாணமானது 
(யாத்‌. 34:27, 28; 1 இரா. 8:9, 21) இஸ்ரவேலர்களுக்கு மட்டுமே கொடுக்கப்‌ 
பட்டது. தேவன்‌ எகிப்திய அடிமைத்தனத்திலிருந்து விடுவித்திருந்த 
இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தேவனுடைய தெரிந்துகொள்ளப்பட்ட மக்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌. 
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ஒரு குறிப்பிட்ட நிலப்பகுதி 

தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேலின்‌ 
நிலத்தில்‌ கீழ்ப்படியப்பட வேண்டியதாக இருந்தது, ஏனெனில்‌ அதன்‌ சில 
சட்டங்களின்‌ இயல்பே அவற்றை அவர்களின்‌ நாட்டு எல்லைகளுக்குப்‌ 
புறம்பே இருந்து கடைப்பிடிப்பதைக்‌ கடினமானதாக்கியிருந்தன. மோசே, 
“நீங்கள்‌ சுதந்தரித்துக்‌ கொள்ளும்படி பிரவேசிக்கும்‌ தேசத்தில்‌ நீங்கள்‌ 
கைக்கொள்ளும்‌ பொருட்டு, என்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ எனக்குக்‌ 
கற்பித்தபடி யே, நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கட்டளைகளையும்‌ நியாயங்களையும்‌ 
போதித்தேன்‌” என்று கூறினார்‌ (உபா. 4:5; 6:1, 2ஐயும்‌ காணவும்‌). 





ஒரு குறிப்பிட்ட நகரம்‌ 

தேவன்‌ தாம்‌ தேர்ந்து கொண்ட இடத்தில்‌ இஸ்ரவேல்‌ மக்கள்‌ தம்மை 
நாடும்படிக்‌ கட்டளையிட்டார்‌ (உபா. 12:5-7). இந்த இடமானது, “கர்த்தர்‌ 
தம்முடைய நாமம்‌ விளங்கும்படி இஸ்ரவேல்‌ கோத்திரங்களிலெல்லாம்‌ 
தெரிந்துகொண்ட நகரமாகிய எருசலேம்‌” நகராய்‌ இருந்தது (1 இரா. 
14:21ஆ; 1 இரா. 11:13; 2 இரா. 21:4, 7ஐயும்‌ காணவும்‌). இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டின்‌ வெளிப்புற விளிம்புகளில்‌ வாழ்ந்திருந்த சிலருக்கு எருசலேம்‌ 
செல்வதென்பது மாபெரும்‌ முயற்சி தேவைப்படும்‌ செயலாக இருந்திருக்க 
லாம்‌, ஆனால்‌ பூமியின்‌ எல்லா மக்களும்‌ அதைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்படி 
கூறப்பட்டிருந்தால்‌, அது பெரும்பாலும்‌ முடியாத செயலாகவே 
இருந்திருக்கும்‌. 

இஸ்ரவேலர்கள்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட நாட்டிற்குள்‌ சென்ற 
பொழுது அவர்கள்‌ பின்வரும்‌ செயலைச்‌ செய்யும்படி தேவன்‌ 
அறிவுறுத்தினார்‌: 








உங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ தமது நாமம்‌ விளங்கும்படி 
தெரிந்துகொள்ளும்‌ ஓர்‌ இடம்‌ உண்டாயிருக்கும்‌; அங்கே நீங்கள்‌ நான்‌ 
உங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்ட யாவையும்‌ உங்கள்‌ சர்வாங்க 
தகனங்களையும்‌, உங்கள்‌ பலிகளையும்‌, உங்கள்‌ தசம பாகங்களையும்‌, 
உங்கள்‌ கை ஏறெடுத்துப்‌ படைக்கும்‌ படைப்புகளையும்‌, 
நீங்கள்‌ கர்த்தருக்கு நேர்ந்துகொள்ளும்‌ விசேஷித்த எல்லாப்‌ 
பொருத்தனைகளையும்‌ கொண்டுவந்து (உபா. 12:11; 26:2ஐயும்‌ 
காணவும்‌). 


மக்கள்‌ தங்கள்‌ தானியங்களின்‌ தசம பாகம்‌ அல்லது தங்கள்‌ மந்தையின்‌ 
தலையீற்றுக்கள்‌ ஆகியவற்றை எருசலேம்‌ என்ற இந்த இடத்தில்‌ மட்டுமே 
புசிக்க வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. தேவன்‌ தேர்ந்து கொண்டிருந்த இந்த 
இடத்திற்கு அவைகளைக்‌ கொண்டு செல்ல முடியாத அளவு தூர 
இடங்களில்‌ அவர்கள்‌ வாழ்ந்திருந்தால்‌ அவற்றை அவர்கள்‌ பணமாய்‌ 
மாற்றி, தேவனால்‌ தேர்ந்து கொள்ளப்பட்ட இடத்திற்குச்‌ சென்று அவர்கள்‌ 
அங்கு விற்பவற்றை வாங்கிப்‌ புசிக்க வேண்டியிருந்தது (உபா. 12:17-22, 
26-28; 14:23-26). 
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தேவனால்‌ தேர்ந்துகொள்ளப்பட்ட நகரமே எல்லாப்‌ பலிகளையும்‌ 
செலுத்த வேண்டிய இடமாக இருந்தது (உபா. 12:13, 14, 26). வருடாந்திரப்‌ 
பண்டிகைகள்‌ மூன்றும்‌ (பஸ்கா, வாரங்களின்‌ பண்டிகை மற்றும்‌ கூடாரப்‌ 
பண்டிகை; உபா. 16:2-15) அங்கேயே கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டியவை 
களாய்‌ இருந்தன. இந்தப்‌ பண்டிகைகளின்‌ போது எல்லா ஆண்களும்‌ அங்கு 
(எருசலேமில்‌) இருக்க வேண்டியதாயிற்று (உபா. 16:16). 

நீதிமன்ற வழக்குகள்‌ இந்த நகரிலேயே ஆசாரியர்களால்‌ விசாரிக்கப்பட 
வேண்டியவைகளாயிருந்தன (உபா. 17:8-13). ஓவ்வொரு ஏழாம்‌ ஆண்டின்‌ 
கூடாரப்‌ பண்டிகையின்போதும்‌ நியாயப்பிரமாணமானது இந்த இடத்தில்‌ 
வாசிக்கப்பட வேண்டியதாய்‌ இருந்தது (உபா. 31:10, 11). 


தேவனிடத்திலிருந்து வந்த 
ஒரு நியாயப்பிரமாணம்‌ 

இஸ்ரவேலருக்கு மோசே கற்பித்த சட்டங்கள்‌ நியாயங்கள்‌ யாவும்‌ 
தேவன்‌ கட்டளையிட்டிருந்தவைகள்‌ என்று மோசே எடுத்துரைத்தார்‌. 
இவைகள்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளே தவிர, மோசேயினால்‌ 
கண்டுபிடிக்கப்பட்ட விதிகளும்‌ முறைமைகளும்‌ அல்ல. லேவியராகமத்தில்‌ 
இந்தக்‌ கட்டளைகளைக்‌ கொடுத்த பிறகு, மோசே “இஸ்ரவேல்‌ 
புத்திரருக்குச்‌ சொல்லும்படி கர்த்தர்‌ சீனாய்‌ மலையில்‌ மோசேக்கு விதித்த 
கட்டளைகள்‌ இவைகளே” (லேவி. 27:34) என்று எழுதினார்‌. 

நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ இந்தக்‌ கட்டளைகளையும்‌, சட்டங்களையும்‌ 
மற்றும்‌ நியாயங்களையும்‌ கொடுத்த பொழுது மோசே இஸ்ரவேலர்களுக்கு 
இவை தேவனிடமிருந்து வந்தவை என்று மீண்டும்‌ நினைவூட்டினார்‌, அது 
அவை மோசேயிடமிருந்து வந்தவையல்ல என்று அர்த்தப்படுத்துவதா 
யிருந்தது. இந்தக்‌ கூற்றுக்களின்‌ மாதிரி ஒன்று இங்கு தரப்படுகின்றது: 
“கர்த்தர்‌ மோசேயினிடத்தில்‌ சொன்ன இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ எல்லாவற்றின்‌ 
படியும்‌, ... நீங்கள்‌ செய்யாமல்‌, அறியாமல்‌ தவறி நடந்தாலும்‌ ...” 
(எண்‌. 15:22-24); “ஆகையால்‌ நீ உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய 
சத்குத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, இன்று நான்‌ உனக்கு விதிக்கிற அவருடைய 
கற்பனைகளின்‌ படியும்‌ அவருடைய கட்டளைகளின்படியும்‌ செய்வாயாக” 
(உபா. 27:10). “கர்த்தர்‌ மோசேயிடத்தில்‌ பேசி” (லேவி. 18:1; 19:1; 20:1; 
எண்‌. 8:23; 15:1) என்பது போன்ற கூற்றுக்கள்‌, இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ 








கொடுக்கப்பட்டது தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணமாயிருந்தது என்றும்‌ 
அது மோசேயிடம்‌ தொடக்கம்‌ பெற்ற பிரமாணம்‌ அல்ல என்றும்‌ 
சுட்டிக்காட்டுகின்றன. 

மோசே கட்டளையிட்டது தேவனிடமிருந்து வந்தது என்ற 
உண்மையை வலுவாய்‌ உரைப்பவர்களாய்‌ நாம்‌ காணப்படுகையில்‌, 
சாட்சியத்தின்‌ கனாகனத்தை முன்‌ வைப்பது அவசியமானதாக உள்ளது. சில 
மக்கள்‌, “மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்கும்‌” மற்றும்‌ “தேவனுடைய 
நியாயப்பிரமாணத்திற்கும்‌” இடையில்‌ ஒரு வேறுபாட்டை ஏற்படுத்த 
முயற்சி செய்கின்றனர்‌. இப்படிப்பட்ட ஒரு வித்தியாசமானது பழைய 
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அல்லது புதிய ஏற்பாடுகளில்‌ அடிப்படைக்‌ கருத்துக்கள்‌ எதையும்‌ 
கொண்டிருப்பதில்லை. தேவன்‌ மோசேயின்‌ மூலமாக கொடுத்த எல்லாம்‌ - 
தேவனுடைய கட்டளைகள்‌, சட்டங்கள்‌, நியாயங்கள்‌ மற்றும்‌ விதிகள்‌ 
எல்லாம்‌ - நியாயப்பிரமாணமாக இருந்தது. சிலவேளைகளில்‌ இது 
“மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌” (யோசு. 8:31; 1 இரா. 2:3) என்று 
அழைக்கப்பட்டிருப்பினும்‌, இது அவருடைய நியாயப்பிரமாணம்‌ அல்ல. 
இதே வழி வகையிலேயே, சுவிசேஷமும்‌ அதன்‌ போதனைகள்‌ யாவும்‌ 
கிறிஸ்துவினுடையவைகளாய்‌ இருப்பினும்‌ பவுல்‌ “என்னுடைய 
சுவிசேஷம்‌” என்று குறிப்பிட்டார்‌ (ரோமர்‌ 2:16; 16:25) மற்றும்‌ நாம்‌ 
“அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌” என்ற சொற்றொடரைப்‌ பயன்‌ 
படுத்துகின்றோம்‌ (அப்‌. 2:42). 


தண்டனைகளுடன்‌ 
ஒரு நியாயப்பிரமாணம்‌ 

இந்தப்‌ பிரமாணங்களில்‌ எதையேனும்‌ மீறுதல்‌ என்பது குறிப்பிட்ட 
குண்டனைகளை விளைவித்தது . பல மீறுதல்கள்‌ மரணத்தினால்‌ தண்டனை 
யளிப்பதை அவசியமானதாகக்‌ கொண்டிருக்கையில்‌, மற்றவைகள்‌ குற்றம்‌ 
செய்தவன்‌ குற்றத்திற்கான இழப்பீடு செய்தலையோ அல்லது அவன்‌ செய்த 
அதே தவறு அவனுக்குத்‌ திருப்பிச்‌ செய்யப்‌ படுதலையோ அவசியமான 
தாகக்‌ கொண்டிருந்தன. குற்றமிழைக்கப்பட்ட நபருடன்‌ காரியங்களைச்‌ 
சரிப்படுத்திக்‌ கொள்வதுடன்‌ கூட, அறியாமல்‌ செய்த மீறுதல்களுக்கு 
சரியான பலி செலுத்துதல்‌ மூலமாக தேவனுக்கு காணிக்கைகள்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
பட வேண்டியிருந்தது (லேவி. 4:27-32). இன்றைய நாட்களில்‌ சில 
சட்டமுறைமைகளினால்‌ நீதிமன்றத்தில்‌ தண்டத்‌ தொகை செலுத்தும்படி 
கேட்கப்படுவதற்கு மாறாக தேவன்‌, இழப்பீடு மற்றும்‌/அல்லது பலி 
ஆகியவற்றை அவசியமாக்கினார்‌. 





முடிவுரை 

மோசேயின்‌ மூலம்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேலருக்குக்‌ கொடுத்த சட்டங்கள்‌ 
ஒரு நாட்டவர்‌ என்ற வகையில்‌ அவர்கள்‌ கீழ்ப்படியும்படியாகத்‌ திட்ட 
வட்டமாக அவர்களுக்காகவே கொடுக்கப்பட்டன, அவை பிற மக்கள்‌ 
எவருக்கும்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கவில்லை. இந்தச்‌ சட்டங்கள்‌ மக்களின்‌ 
தனிப்பட்ட, குடிமை மற்றும்‌ மதவாழ்வுகளின்‌ பெரும்பாலான 
அம்சங்களை ஆளுகை செய்தன. இந்தச்‌ சட்டங்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படிதலானது 
இஸ்ரவேலரை தேவனுடைய தேர்ந்து கொள்ளப்பட்ட மக்களாகத்‌ 
தனிப்படுத்தி வைப்பதாய்‌ இருந்தது. 


குறிப்பு 
இதே போன்ற கூற்றுக்கள்‌ உபா. 4:40; 8:11; 10:13; 11:27, 28; 13:18; 28:1, 13, 15; 30:8 
ஆகியவற்றிலும்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன. 
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பத்துக்‌ காடளைகள்‌ 


1. என்னையன்றி உனக்கு வேறே தேவர்கள்‌ 
உண்டாயிருக்க வேண்டாம்‌. 


11. ... ஒரு சொரூபத்தையாகிலும்‌ யாதொரு 
விக்கிரகத்தையாகிலும்‌ நீ உனக்கு உண்டாக்க 
வேண்டாம்‌... . 

111. உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய நாமத்தை 
வீணிலே வழங்காதிருப்பாயாக ... . 

IV. ஓய்வுநாளைப்‌ பரிசுத்தமாய்‌ ஆசரிக்க 
நினைப்பாயாக. 

V. ... உன்‌ தகப்பனையும்‌ உன்‌ தாயையும்‌ கனம்‌ 
பண்ணுவாயாக. 


VI. கொலை செய்யாதிருப்பாயாக. 
VIL. விபசாரம்‌ செய்யாதிருப்பாயாக. 
37111. களவு செய்யாதிருப்பாயாக. 
1X. பிறனுக்கு விரோதமாகப்‌ பொய்ச்சாட்சி 
சொல்லாதிருப்பாயாக. 
%. இச்சியாதிருப்பாயாக. 
யாத்‌. 20:1-17 


இஸ்ரவேல்‌ நாட்டவருக்குத்‌ தேவன்‌ கொடுத்த நியாயப்‌ 
பிரமாணமானது (உபா. 4:7, 8) “உடன்படிக்கையின்‌ இருதயம்‌ எனப்பட்ட 





பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ உட்ப! “கட்டளைகள்‌,” “ஆணைகள்‌,” 


[1] 


“சாட்சியங்கள்‌,” “கோட்பாடுகள்‌,” “சட்டங்கள்‌” மற்றும்‌ யாயங்கள்‌” 





ஆகியவைகளால்‌ ஆனதாயிருந்தது. பத்து கட்டளைகள்‌ உட்படத்‌ தேவனு 
டைய கட்டளைகள்‌ எதையும்‌ குறிப்பிடும்பொழுது “நியாயப்பிரமாணம்‌” 
என்ற வார்த்தையானது பயன்படுத்தப்பட்டது. இதற்கான நல்லதொரு 
சுட்டிக்காட்டுதலானது சங்‌. 119ல்‌ காணப்படுகின்றது. இந்த சங்கீதத்தில்‌ 
தாவீது, ஒரு உடன்படிக்கையையோ அல்லது பத்துக்‌ கட்டளைகளையோ 
குறிப்பிடவில்லை என்றாலும்‌, அவர்‌, “வேதம்‌” (வ. 1), “சாட்சிகள்‌” (வ. 2), 
“கட்டளைகள்‌” (வ. 4), “பிரமாணங்கள்‌” (வ. 5), “கற்பனைகள்‌” (வ. 6), 
“நீதிநியாயங்கள்‌”” (வ. 7) மற்றும்‌ “வசனங்கள்‌” (வ. 16) போன்ற 
சொற்றொடர்களில்‌ அவைகளை உள்ளடக்கினார்‌. 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த நியாயப்‌ பிரமாணத்தில்‌ 
பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ உள்ளடங்கியிருந்தன. அவைகள்‌ எவ்விதம்‌ 





குரப்பட்டன என்ற விடரத்திற்கு முன்‌ (உபா. 5:6-21) பின்வரும்‌ கூற்றானது 
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தோன்றுகின்றது: “இதுவே மோசே இஸ்ரவேல்‌ புத்திரருக்கு விதித்த 
பிரமாணம்‌. இஸ்ரவேல்‌ புத்திரர்‌ எகிப்திலிருந்து புறப்பட்ட பின்பு, ... . 
அவர்களுக்கு மோசே சொன்ன சாட்சிகளும்‌ கட்டளைகளும்‌ 
நியாயங்களும்‌ இவைகளே” (உபா. 4:44, 45). 

நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்படுதலுக்கு ஒரு முகவுரையாக உபா. 





5:1ஆ, 2ல்‌ உரைக்கப்பட்ட மோசேயின்‌ கூற்றானது, பத்து கட்டளைகள்‌ 
“கட்டளைகள்‌” மற்றும்‌ “நியாயங்கள்‌” என்று கருதப்படக்‌ கூடும்‌ என்று 
சுட்டிக்காட்டியுள்ளது: “இஸ்ரவேலரே, நான்‌ இன்று உங்கள்‌ காதுகள்‌ 
கேட்கச்‌ சொல்லும்‌ கட்டளைகளையும்‌ நியாயங்களையும்‌ கேளுங்கள்‌; 
நீங்கள்‌ அவைகளின்படி யே செய்யும்படிக்கு அவைகளைக்‌ கைக்கொள்ளக்‌ 
கடவீர்கள்‌. நம்முடைய தேவனாகிய கர்த்தர்‌ ஓரேபிலே நம்மோடே 
உடன்படிக்கை பண்ணினார்‌.” 

இஸ்ரவேலர்களின்‌ நடவடிக்கைகளைக்‌ கட்டுப்படுத்துவதற்கு 
அவர்களுடைய நாட்டின்‌ தேவைகளைச்‌ சென்று அடையும்படியாக 
உடன்படிக்கையானது தன்னிலேயே கட்டளைகள்‌ உள்ளதாக 
ஏற்படுத்தப்பட்டது. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ இயல்பானது இரண்டாம்‌ 
கட்டளையில்‌ சுட்டிக்காட்டப்பட்டுள்ளது, அதில்‌ தேவன்‌, “என்னிடத்தில்‌ 
அன்புகூர்ந்து, என்‌ கற்பனைகளைக்‌ கைக்கொள்ளுகிறவர்களுக்கு ஆயிரம்‌ 
தலைமுறை மட்டும்‌ இரக்கஞ்‌ செய்கிறவராயிருக்கிறேன்‌” (உபா. 5:10) 
என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தார்‌. 

தேவன்‌ தம்மை இஸ்ரவேல்‌ மக்களுடன்‌ பிணைத்துக்‌ கொண்ட 
அடிப்படைப்‌ பத்திரத்தைப்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ உள்ளடக்கியிருந்தன. 
பத்துக்‌ கட்டளைகளில்‌ எட்டுக்‌ கட்டளைகள்‌ “நீ செய்யாதிருப்பாயாக” 
என்ற சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்தும்‌ எதிர்மறை வடிவம்‌ கொண்டு 
இருந்தன. நான்காவது மற்றும்‌ ஐந்தாவது கட்டளைகள்‌ மட்டுமே 
நேர்மறைக்‌ கூற்றாக இருந்தன: “ஓய்வுநாளை ஆசரிப்பாயாக” மற்றும்‌ “உன்‌ 
குகப்பனையும்‌ உன்‌ தாயையும்‌ கனம்பண்ணுவாயாக. ” பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ 
யாவும்‌ அவைகளின்‌ அளவீடுகள்‌ முழுமையாய்‌ விளக்காமல்‌ அல்லது 
அவைகளைச்‌ செயல்படுத்துவது எவ்விதம்‌ என்று விரிவாக்கம்‌ தராமல்‌ 
சுருக்கமாக மற்றும்‌ எளிமையாக எடுத்துரைக்கப்பட்டன. 

இவ்விதமாக, உடன்படிக்கையைச்‌ செயல்படுத்துவது பற்றிக்‌ 
கேள்விகள்‌ எழும்புவது என்பது நிச்சயமானதாய்‌ இருந்தது: “இந்தக்‌ 
கட்டளைகள்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது என்ன?”; “இந்தக்‌ 
கட்டளைகளை மீறக்கூடிய செயல்பாடுகள்‌ என்ன?”; “ஒரு கட்டளை 
மீறப்பட்டுள்ளதா அல்லவா என்பதை நாம்‌ எவ்விதம்‌ தீர்மானம்‌ செய்வது?” 
“ஒரு கட்டளையை மீறுகின்ற ஒரு நபர்‌ எவ்விதம்‌ தண்டிக்கப்பட 
வேண்டும்‌?” இப்படிப்பட்ட கேள்விகள்‌ பதில்‌ அளிக்கப்பட வேண்டும்‌. 
சட்டங்கள்‌, கட்டளைகள்‌, கொள்கைகள்‌, ஆணைகள்‌, சாட்சிகள்‌ மற்றும்‌ 
நீதிநியாயங்கள்‌ இந்த நோக்கத்திற்காகவே நிலவின (உபா. 4:14ஐக்‌ 
காணவும்‌). இந்தச்‌ சட்டங்கள்‌ நீதிநியாயங்கள்‌ இன்றி, உடன்படிக்கை 
யானது அவைகளை எவ்விதம்‌ அமுல்‌ படுத்துவது என்ற போதுமான 
தகவலற்ற சட்டங்களின்‌ பலவீனமான ஒரு தொகுப்பாகவே இருந்திருக்கும்‌. 
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விரிவாக்கப்பட்ட இக்கூற்றுக்களில்‌ எதையாவது மீறுதல்‌ என்பது 
உடன்படிக்கையை மீறுவதைப்‌ போன்றதாகவே இருக்கும்‌, ஏனெனில்‌ 
பத்துக்‌ கட்டளைகளின்‌ அளவீடுகளை அறிந்து கொள்வதற்கு 
இஸ்ரவேலர்களுக்கு உதவுவதற்காகவே இந்தத்‌ துணை அறிவுறுத்தல்கள்‌ 
தரப்பட்டன. 

கட்டளைகளில்‌ பெரும்பாலானவற்றை மீறினால்‌ மரண 
தண்டனையே தரப்பட்டது. களவு செய்தல்‌, பொய்யுரைத்தல்‌, இச்சித்தல்‌ 
ஆகியவை விதிவிலக்குகளாய்‌ இருந்தன. களவாடுதல்கூட ஒரு நபரைக்‌ 
களவாடுதலாய்‌ (கடத்திச்‌ செல்வதாய்‌) இருந்தால்‌ அதற்கும்‌ மரண 
தண்டனை விதிக்க முடிந்திருந்தது (யாத்‌. 21:16; உபா. 24:7). அது போலவே 
இச்சித்தல்‌ என்பது மற்ற கட்டளைகளை மீறுதலுக்கு வழி 
நடத்திற்றென்றால்‌ அதற்கும்‌ இதே விதமான தண்டனை தரப்பட்டது. 
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தூவீதுடன்‌ குவனுடைய 
உடன்பழக்கை 


இஸ்ரவேலின்‌ தேவனாயை கர்த்தருக்கு ஸ்தோத்திரம்‌ உண்டாவதாக 
... அவர்‌ தம்முடைய பரிசுத்த உடன்படிக்கையை நினைத்சருளி; ... 
மது ஒனத்தைச்‌ சந்தித்து மீட்டுக்‌ கொண்டு... தம்முடைய தாசனாகிய 
தாவீதின்‌ வம்சத்திலே நமக்கு இரட்சணியக்‌ கொம்மை ஏற்படுத்தினார்‌ 
லூக்‌. 1:68-75). 


தேவன்‌ தாவீதிடம்‌ ஒரு உடன்படிக்கையை ஏற்படுத்தினார்‌, அதில்‌ ஒரு 
வாக்குத்தத்தம்‌ அடங்கியிருந்தது, அது இயேசுவால்‌ நிறைவேற்றப்பட்டது. 
தாவீது தமது இவ்வுலக வாழ்க்கையின்‌ முடிவுக்கு அண்மையில்‌, தேவன்‌ 
தம்முடன்‌ ஒரு உடன்படிக்கை ஏற்படுத்தியிருந்தார்‌ என்று உரைத்தார்‌ 
(2 சாமு. 23:5). இது யூத நாட்டின்‌ வரலாற்றினுடைய வீழ்ச்சி பற்றிய ஒரு 
விபரத்தில்‌, 2 நாளா. 21:7ல்‌ கூடக்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. உடன்படிக்கை 
பற்றிய தேவனுடைய கூற்றுக்களைத்‌ தாவீது சங்‌. 89ல்‌ பதிவு செய்தார்‌: 


என்னால்‌ தெரிந்துகொள்ளப்பட்டவனோடே உடன்படிக்கை 
பண்ணி, 

என்‌ தாசனாகிய தாவீதை நோக்கி: 

என்றென்றைக்கும்‌ உன்‌ சந்ததியை நிலைப்படுத்தி, 

தலைமுறை தலைமுறையாக உன்‌ சிங்காசனத்தை ஸ்தாபிப்பேன்‌ 
என்று ஆணையிட்டேன்‌ (வ. 3, 4). 


என்‌ கிருபையை என்றென்றைக்கும்‌ அவனுக்காகக்‌ காப்பேன்‌; 

என்‌ உடன்படிக்கை அவனுக்காக உறுதிப்படுத்தப்படும்‌. 

அவன்‌ சந்ததி என்றென்றைக்கும்‌ நிலைத்திருக்கவும்‌, 

அவன்‌ ராஜாசனம்‌ வானங்களுள்ளமட்டும்‌ நிலைநிற்கவும்‌ செய்வேன்‌ 
(வ. 28, 29). 


என்‌ உடன்படிக்கையை மீறாமலும்‌, என்‌ உதடுகள்‌ விளம்பினதை 
மாற்றாமலும்‌ இருப்பேன்‌. 

ஒரு விசை என்‌ பரிசுத்தத்தின்‌ பேரில்‌ ஆணையிட்டேன்‌, தாவீதுக்கு 
நான்‌ பொய்சொல்லேன்‌. 

அவன்‌ சந்ததி என்றென்றைக்கும்‌ இருக்கும்‌; 

அவன்‌ சிங்காசனம்‌ சூரியனைப்போல எனக்கு முன்பாக நிலைநிற்கும்‌ 
(வ. 34-36). 
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தாவீதின்‌ அரசினுடைய நீடித்து நிற்கும்‌ இயல்பு பற்றி அவருக்கு 
நாத்தான்‌ உறுதிப்படுத்தியிருந்தார்‌ (2 சாமு. 7:13, 16). ஆளுபவர்‌ 
பெத்லகேமிலிருந்து வருவார்‌ என்று மீகா தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைகத்திருந்தார்‌ 
(மீகா 5:2). மனுஷகுமாரன்‌ நீண்ட ஆயுசுள்ளவர்‌ இடமட்டும்‌ வந்து 
அவரிடத்தில்‌ என்றென்றும்‌ அழியாத ஒரு ராஜ்யத்தைப்‌ பெற்றுக்கொண்ட 
தாகத்‌ தானியேல்‌ தரிசனம்‌ ஒன்றில்‌ கண்டிருந்தார்‌ (தானி. 7:13, 14). 
ஏசாயாவும்‌ கூட தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருந்து ஆளப்‌ போகிறவர்‌ 
குறித்துப்‌ பேசியிருந்துள்ளார்‌ (ஏசா. 9:6, 7). 

இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ அவைகளின்‌ நிறைவேற்றத்தை யூதாவின்‌ 
கோத்திரத்தில்‌ தாவீதின்‌ வம்சத்தில்‌ தோன்றிய இயேசுவுக்குள்‌ 
பெற்றுள்ளன. யாக்கோபு தமது மகன்களை ஆசீர்வதிக்கையில்‌ செங்கோல்‌ 
யூதாவை விட்டு நீங்காது என்று தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்திருந்தார்‌ 
(அதி. 49:10). தாவீதுக்குத்‌ தொடர்புடைய மற்ற தீர்க்கதரிசனங்கள்‌, தாவீது 
தேவனுடைய மக்களின்‌ மீது' ஆளுகை செலுத்தியது போலவே அவரது 
சந்ததியிலிருந்து வரும்‌ ஒரு அரசரும்‌ அவர்கள்‌ மீது ஆளுகை செலுத்துவார்‌ 
என்று சுட்டிக்காட்டின. 

காபிரியேல்‌ தூதன்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றி மரியாளுக்குத்‌ தான்‌ கொடுத்த 
அறிவிப்பில்‌ இந்தத்‌ தீர்க்ககரிசனங்களை இயேசுவுடன்‌ தொடர்பு 
படுத்தினார்‌: “அவர்‌ பெரியவராயிருப்பார்‌, உன்னதமானவருடைய 
குமாரன்‌ என்னப்படுவார்‌; கர்த்தராகிய தேவன்‌ அவருடைய பிதாவாகிய 











தாவீதின்‌ சிங்காசனத்தை அவருக்குக்‌ கொடுப்பார்‌. அவர்‌ யாக்கோபின்‌ 
குடும்பத்தாரை என்றென்றைக்கும்‌ அரசாளுவார்‌; அவருடைய 
ராஜ்யத்துக்கு முடி. விராது” (லூக்‌. 1:32, 33). 

இயேசு பிதாவின்‌ வலது பாரிசத்திற்கு ஏறிச்‌ சென்று, எல்லாம்‌ 
அவருடைய பாதங்களுக்குக்‌ கீழ்ப்படுத்தப்பட்ட பொழுது இது யாவும்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டது.” அது தொடங்கி, இயேசு வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ 
சகல அதிகாரமும்‌ உள்ளவராக இருந்து வருகின்றார்‌ (மத்‌. 28:18). 
கதுங்களுடைய பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டவர்கள்‌ இருள்‌ மற்றும்‌ சாத்தானு 
டைய அதிகாரத்தினின்று விடுதலையாக்கப்பட்டு இயேசுவின்‌ 
இராஜ்யத்தினுள்‌ பிரவேசிக்கின்றனர்‌ (அப்‌. 2:38; 26:18; கொலோ. 1:13). 

இயேசு மேசியாவாக, கிறிஸ்துவாக (யோவா. 1:41; அப்‌. 2:36) 
இருக்கின்றார்‌. இப்பொழுது அவர்‌ அரசாளுவதால்‌ நாம்‌ அவருக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌, இல்லையென்றால்‌ நாம்‌ அழிக்கப்பட்டு விடுவோம்‌ 
(அப்‌. 3:23). 

தேவன்‌ தாவீதுடன்‌ ஏற்படுத்திய உடன்படிக்கையானது இயேசுவில்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டது. இந்த உடன்படிக்கையின்படியாக, ஆளுபவரான 
இயேசுவைத்‌ தேவன்‌ தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ அமர்ந்து அவருடைய 
(தேவனுடைய) மக்களை ஆளும்படி நியமித்தார்‌. இயேசுவை 
அனுப்பியதில்‌ தேவன்‌ தாவீதுடனான தம்முடைய உடன்படிக்கையைக்‌ 
காத்துக்‌ கொண்டார்‌. 
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குறிப்புகள்‌ 

எரே. 23:5; 30:9; 33:15; எசே. 34:23, 24; 37:24, 25; ஓசி. 3:5; சக, 12:10 ஆயெவற்றைக்‌ 
காணவும்‌. “மாற்‌. 16:19; அப்‌. 2:34, 35; 1 கொரி. 15:27; எபே. 1:19-23; 1 பேது. 3:22 
ஆயெவற்றைக்‌ காணவும்‌. 








தேவனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட 
ஒரு உடன்படிக்கை 
ஆதி. 9ல்‌, பெருவெள்ளத்தைத்‌ தொடர்ந்து, தேவன்‌ நோவாவிடத்தில்‌ 
அவருடனும்‌ அவருடைய சந்ததிகளுடனும்‌ (வ. 9), மற்றும்‌ சகல 
உயிரினங்களுடனும்‌ (வ. 10) ஒரு உடன்படிக்கையை நிலைநாட்டுவதாக 
அறிவித்தார்‌. தேவன்‌, “இனி மாம்சமானவைகளெல்லாம்‌ ஜலப்பிரளயத்‌ 
தினால்‌ சங்கரிக்கப்படுவதில்லை என்றும்‌, பூமியை அழிக்க இனி ஜலப்‌ 
பிரளயம்‌ உண்டாவதில்லையென்றும்‌, உங்களோடே என்‌ உடன்‌ 








படிக்கையை ஏற்படுத்துகிறேன்‌” (வ. 11) என்றார்‌. 

மேலும்‌, தேவன்‌ அந்த உடன்படிக்கையை முத்திரையிட ஒரு 
அடையாளத்தைக்‌ கொடுத்தார்‌: “எனக்கும்‌ உங்களுக்கும்‌, உங்களிடத்தில்‌ 
இருக்கும்‌ சகல ஜீவஜந்துக்களுக்கும்‌, நித்திய தலைமுறைகளுக்கென்று நான்‌ 
செய்றெ உடன்படிக்கையின்‌ அடையாளமாக நான்‌ என்‌ வில்லை மேகத்தில்‌ 
வைத்தேன்‌; அது எனக்கும்‌ பூமிக்கும்‌ உண்டான உடன்படிக்கைக்கு 
அடையாளமாயிருக்கும்‌? (வ. 12, 13). மேகங்கள்‌ பூமியை மூடும்‌ 
பொழுதெல்லாம்‌ வானவில்‌ காணப்படும்‌ என்று தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்தார்‌. அவர்‌ மனித வார்த்தைப்‌ பதங்களில்‌, “அந்த வில்‌ மேகத்தில்‌ 
தோன்றும்‌ பொழுது, தேவனுக்கும்‌ பூமியின்‌ மேலுள்ள சகல விதமான 
மாம்ச ஜீவன்களுக்கும்‌ உண்டான நித்திய உடன்படிக்கையை நான்‌ 
நினைவுகூரும்படிக்கு அதை நோக்கிப்‌ பார்ப்பேன்‌” என்று விளக்கம்‌ 
அளித்தார்‌ (வ. 16). 

நோவாவைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, இந்த உடன்படிக்கையானது இரு 
சாராருக்டையே உண்டான ஒரு ஒப்பந்தத்தின்‌ விஷயமாய்‌ இருந்த 
தில்லை. அந்த உடன்படிக்கையானது தேவனால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட 
நிபந்தனையற்ற, அகில உலகளாவியதாக இருந்தது. 
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பழையாக்லிருந்து புற்யகுற்கு: 
உடன்படிக்கையில்‌ ஒரு 


மாற்றம்‌ 


இகோ, நாட்கள்‌ வருமென்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌, 
அப்பொழுது இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தோடும்‌, யூதா குடும்பத்தோடும்‌ 
புது உடன்படிக்கை பண்ணுவேன்‌. நான்‌ அவர்கள்‌ பிதாக்களை 
எகிப்து தேசத்திலிருந்து அழைத்துவரக்‌ கைப்பிடித்த நாளிலே, 
அவர்களோடே பண்ணின உடன்படிக்கையின்படி அல்ல 
(எரே; 31.31, 32௮). 


புதிய உடன்படிக்கையே வேதாகமத்தின்‌ மாபெரும்‌ உடன்‌ 
படிக்கையாக உள்ளது. அது திட்டமிடப்பட்டு, வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டு மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறப்பட்டு இருந்தது, மற்றும்‌ அது 
இப்பொழுது கையளிக்கப்பட்டு மற்றும்‌ அர்ப்பணிக்கப்பட்டுள்ளது. 
பழைய ஏற்பாட்டில்‌ புது உடன்படிக்கை பற்றிய தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
காணப்படுகின்றன, அவைகளில்‌ முழு நிறைவானது எரேமியா 
31:31-34 ஆகும்‌. 

புது உடன்படிக்கையைக்‌ குறிப்பிடும்‌ கூற்றுக்கள்‌ மற்ற வசனப்‌ 
பகுதிகளிலும்‌ கூடக்‌ காணப்படுகின்றன. எடுத்துக்காட்டாக, ஏசாயா 55:3 
பின்வருமாறு கூறுகின்றது: 





உங்கள்‌ செவியைச்‌ சாய்த்து, என்னிடத்தில்‌ வாருங்கள்‌: கேளுங்கள்‌, 
அப்பொழுது உங்கள்‌ ஆத்துமா பிழைக்கும்‌; 

தாவீதுக்கு அருளின நிச்சயமான கிருபைகளை 

உங்களுக்கு நித்திய உடன்படிக்கையாக ஏற்படுத்துவேன்‌. 


இவ்வசனப்‌ பகுதியைப்‌ பவுல்‌ அப்‌. 13:34ல்‌ இயேசுவுக்குப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌. புதிய உடன்படிக்கையான என்றென்றைக்கும்‌ உள்ள 
உடன்படிக்கைக்கு (எபி. 13:20) இங்கு மற்ற சில குறிப்புகள்‌ தரப்‌ 
படுகின்றன. 


அவர்களுக்கு நன்மை செய்யும்படி, நான்‌ அவர்களை விட்டுப்‌ 
பின்வாங்குவதில்லையென்றெ நித்திய உடன்படிக்கையை 
அவர்களோடே பண்ணி, அவர்கள்‌ என்னைவிட்டு அகன்று போகாத 
படிக்கு, எனக்குப்‌ பயப்படும்‌ பயத்தை அவர்கள்‌ இருதயத்திலே 
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வைத்து (எரே. 32:40; 20:2ஐயும்‌ காணவும்‌). 


நான்‌ அவர்களோடே சமாதான உடன்படிக்கை செய்வேன்‌; அது 
அவர்களுக்கு நித்திய உடன்படிக்கையாயிருக்கும்‌; நான்‌ அவர்களை 
நிலைப்படுத்தி, அவர்களை வர்த்திக்கப்‌ பண்ணி, அவர்கள்‌ நடுவிலே 
என்‌ பரிசுத்த ஸ்தலத்தை என்றென்றைக்கும்‌ ஸ்தாபிப்பேன்‌ 
(எசே. 37:26; 16:60-62ஐயும்‌ காணவும்‌). 


அவர்‌ ஒரு வாரமளவும்‌ அநேகருக்கு உடன்படிக்கையை உறுதிப்‌ 
படுத்தி கூனி. 9:27அ). 


இதோ, நான்‌ என்‌ தூதனை அனுப்புகிறேன்‌, அவன்‌ எனக்கு 
முன்பாகப்‌ போய்‌, வழியை ஆயத்தம்‌ பண்ணுவான்‌; அப்பொழுது 
நீங்கள்‌ தேடுகிற ஆண்டவரும்‌ நீங்கள்‌ விரும்புகிற உடன்படிக்கையின்‌ 
தூதனுமானவர்‌ தம்முடைய ஆலயத்துக்குத்‌ தீவிரமாய்‌ வருவார்‌; 
இதோ, வருகிறார்‌ என்று சேனைகளின்‌ கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌ 
(மல்‌. 3:1). 


பழைய உடன்படிக்கை புறக்கணிக்கப்பட்டது 

இஸ்ரவேல்‌ நாட்டின்‌ வீழ்ச்சியின்‌ வருடங்களில்‌ எரேமியா தீர்க்க 
தரிசனம்‌ உரைத்தார்‌. ஆபிரகாம்‌, ஈசாக்கு மற்றும்‌ யாக்கோபு ஆகியோரின்‌ 
அலைந்து திரிந்த இனத்தைத்‌ தேவன்‌ எகிப்திலிருந்து கானானுக்கு மீண்டும்‌ 
கொண்டு வந்தார்‌, அங்கு அவர்கள்‌ ஒரு மாபெரும்‌ இனமாகக்‌ 
குடியமர்ந்தனர்‌. நியாயாதிபதிகளின்‌ நாட்களில்‌ இஸ்ரவேலானது 
தேவனிடமிருந்து புறம்பே திரும்பி தேவன்‌ அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த 
நியாயப்பிரமாணத்தின்படி வாழாமல்‌ போயிற்று. அதற்குப்‌ பதிலாக, 
“அவனவன்‌ தன்தன்‌ பார்வைக்குச்‌ சரிப்போனபடி செய்து வந்தான்‌” 
(நியா. 17:6ஆ). மோசேயின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌ அவர்களை “இங்கே 
இந்நாளில்‌ நாம்‌ அவனவன்‌ தன்தன்‌ பார்வைக்குச்‌ சரியானதையெல்லாம்‌ 
செய்கிறது போல நீங்கள்‌ செய்யாதிருப்பீர்களாக” (உபா. 12:8) என்று 
எச்சரித்திருந்தும்‌ இது நடைபெற்றது. 

யோசுவாவினால்‌ வழி நடத்தப்பட்ட தலைமுறை கடந்து போன பிறகு 
(நியா. 2:7ஐக்‌ காணவும்‌) பாவம்‌ நிறைந்த இஸ்ரவேலரை தேவன்‌ எவ்விதம்‌ 
நடத்தினார்‌ என்பதற்கான விவரிப்பு ஒன்று நியாயாதிபதிகளின்‌ புத்தகத்தில்‌ 
காணப்படுகின்றது. 





கர்த்தர்‌ சொல்லியபடியும்‌, கர்த்தர்‌ அவர்களுக்கு ஆணையிட்டி 
ருந்தபடியும்‌, அவர்கள்‌ புறப்பட்டுப்‌ போகிற இடமெல்லாம்‌ 
கர்த்தருடைய கை தீமைக்கென்றே அவர்களுக்கு விரோதமா 
யிருந்தது; மிகவும்‌ நெருக்கப்பட்டார்கள்‌. 

கர்த்தர்‌ நியாயாதிபதிகளை எழும்பப்‌ பண்ணினார்‌; அவர்கள்‌ 
கொள்ளையிடுகிறவர்களின்‌ கைக்கு அவர்களை நீங்கலாக்கி 
இரட்சித்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ நியாயாதிபதிகளின்‌ சொல்லைக்‌ 
கேளாமல்‌, அந்நிய தேவர்களைப்‌ பின்பற்றிச்‌ சோரம்போய்‌, 
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அவைகளைப்‌ பணிந்துகொண்டார்கள்‌; தங்கள்‌ பிதாக்கள்‌ கர்த்தரின்‌ 
கற்பனைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து நடந்த வழியை அவர்கள்‌ சீக்கிரமாய்‌ 
விட்டு விலகி, அவர்கள்‌ செய்தபடி செய்யாமற்போனார்கள்‌. கர்த்தார்‌ 
அவர்களுக்கு நியாயாதிபதிகளை எழும்பப்பண்ணுறெபோது, கர்த்தர்‌ 
நியாயாதிபதியோடேகூட இருந்து, அந்த நியாயாதிபதியின்‌ 
நாட்களிலெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ சத்துருக்களின்‌ கைக்கு அவர்களை 
நீங்கலாக்கி இரட்சித்துவருவார்‌; அவர்கள்‌ தங்களை இறுகப்பிடித்து 
ஒடுக்குகிறவர்களினிமித்தம்‌ தவிக்கிறதினாலே, கர்த்தர்‌ மனஸ்தாபப்‌ 
படுவார்‌. நியாயாதிபதி மரணமடைந்த உடனே, அவர்கள்‌ திரும்பி, 
அந்நிய தேவர்களைப்‌ பின்பற்றவும்‌ சேவிக்கவும்‌ பணிந்து 
கொள்ளவும்‌, தங்கள்‌ பிதாக்களைப்‌ பார்க்கிலும்‌ கேடாய்‌ நடந்து, 
தங்கள்‌ கிர்த்தியங்களையும்‌ தங்கள்‌ முரட்டாட்டமான வழிகளையும்‌ 
விடாதிருப்பார்கள்‌. ஆகையால்‌ கர்த்தர்‌ இஸ்ரவேலின்மேல்‌ 
கோபமூண்டவராகி: இந்த ஜனங்கள்‌ தங்கள்‌ பிதாக்களுக்கு நான்‌ 
கற்பித்த என்‌ உடன்படிக்கையை மீறி என்‌ சொல்லைக்‌ கேளோதே 
போனபடியால்‌, யோசுவா மரித்துப்‌ பின்வைத்துப்‌ போன ஜாதிகளில்‌ 
ஒருவரையும்‌, நான்‌ இனி அவர்களுக்கு முன்பாகத்‌ துரத்தி 
விடாதிருப்பேன்‌. அவர்கள்‌ பிதாக்கள்‌ கர்த்தரின்‌ வழியைக்‌ கவனித்தது 
போல, அவர்கள்‌ அதிலே நடக்கும்படிக்கு, அதைக்‌ கவனிப்பார்களோ 
இல்லையோ என்று, அவர்களைக்கொண்டு இஸ்ரவேலைச்‌ 
சோதிப்பதற்காக அப்படிச்‌ செய்வேன்‌ என்றார்‌ (நியா. 2:15-22). 





பெஞ்சமீன்‌ கோத்திரத்திலிருந்து வந்த சவுல்‌ அரசராய்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்ட பொழுது நியாயாதிபதிகளின்‌ காலம்‌ முடிவுற்றது. சவுலின்‌ 
கீழ்ப்படியாமையால்‌, தேவன்‌ அரியணையிலிருந்து அவரை நீக்கப்போட்டு, 
தாவீதை இஸ்ரவேலின்‌ அரசராக ஏற்படுத்தினார்‌. இஸ்ரவேல்‌ நாட்டின்‌ 
மகிமையின்‌ உச்சத்தின்‌ போது அதை அண்ட சாலொமோன்‌ என்ற தாவீதின்‌ 





மகன்‌ தனது பல மனைவியர்‌ தன்னை விக்ரெகாராதனைக்குத்‌ திருப்பியதால்‌ 
தேவனை விட்டுத்‌ திரும்பினார்‌. இதன்‌ காரணமாகத்‌ தேவன்‌ 
சாலொமோனின்‌ மகன்‌ ரெகொடெயாமுக்கு இரண்டு கோத்திரங்களை 
மட்டும்‌ கொடுத்து, மற்ற பத்துக்‌ கோத்திரங்களையும்‌ யெரொடெயாமுக்குக்‌ 
கொடுத்தார்‌ (1 இரா. 11:8, 4, 31). வடக்கில்‌ இருந்த இந்தப்‌ பத்துக்‌ 
கோத்திரங்களும்‌ இஸ்ரவேல்‌ அரசென்று அறியப்பட்டன, மற்றும்‌ யூதா, 
பென்சமீன்‌ என்ற இரண்டு தெற்குக்‌ கோத்திரங்கள்‌ (லேவியர்கள்‌ 
இணையப்‌ பெற்றது; 2 நாளா. 11:14ஐக்‌ காணவும்‌) யூதா அரசு என்று 
அறியப்பட்டது. 

பல அரசர்கள்‌ ஒருவர்‌ பின்‌ ஒருவராக வந்ததைத்‌ தொடர்ந்து இஸ்ர 
வேல்‌ அரசானது மிக மோசமானதாயிற்று. யூதா அரசானது சற்றுக்‌ காலம்‌ 
சிறந்தவற்றைச்‌ செய்தது. பின்வருமாறு ஒரு சுருக்கவுரை தரப்பட்டுள்ளது: 





நீங்கள்‌ உங்கள்‌ பொல்லாத வழிகளை விட்டுத்‌ திரும்பி, நான்‌ உங்கள்‌ 
பிதாக்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டதும்‌, என்‌ ஊழியக்காரர்களாகிய 
தீர்க்கதரிசிகளைக்‌ கொண்டு உங்களுக்குச்‌ சொல்லியனுப்பினதுமான 
நியாயப்பிரமாணத்தின்படியெல்லாம்‌ என்‌ கற்பனைகளையும்‌ என்‌ 
கட்டளைகளையும்‌ கைக்கொள்ளுங்கள்‌ என்று கர்த்தர்‌ தீர்க்கதரிசிகள்‌ 
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தெரிந்து கொண்ட இந்த எருசலேம்‌ நகரத்தையும்‌, என்‌ நாமம்‌ விளங்கும்‌ 
என்று நான்‌ சொன்ன ஆலயத்தையும்‌ வெறுத்து விடுவேன்‌ என்று கர்த்தர்‌ 


ஞானதிருஷ்டிக்காரர்‌ எல்லாரையுங்‌ கொண்டு இஸ்ரவேலுக்கும்‌ 
யூதாவுக்கும்‌ இடச்‌ சாட்சியாய்‌ எச்சரித்துக்‌ கொண்டிருந்தும்‌, அவர்கள்‌ 
செவிகொடாமல்‌, தங்கள்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்மேல்‌ விசுவாசியாமற்‌ 
போன கடினக்‌ கழுத்துள்ள தங்கள்‌ பிதாக்களைப்போல்‌, தங்கள்‌ 
கழுத்தைக்‌ கடினப்படுத்தி, அவருடைய கட்டளைகளையும்‌, அவர்‌ 
தங்கள்‌ பிதாக்களோட பண்ணின அவருடைய உடன்படிக்கையையும்‌ 
அவர்‌ தங்களுக்குத்‌ திடச்‌ சாட்சியாய்க்‌ காண்பித்த அவருடைய 
சாட்சிகளையும்‌ வெறுத்து விட்டு, வீணான விக்கிரகங்களைப்‌ 
பின்பற்றி வீணராகி, அவர்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ இருக்கிறவார்களைப்போல 
செய்ய வேண்டாமென்று கர்த்தர்‌ தங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டு 
விலக்கியிருந்த ஜாதிகளுக்குப்‌ பின்‌ சென்று, தங்கள்‌ தேவனாகிய 
கர்த்தரின்‌ கற்பனைகளையெல்லாம்‌ விட்டுவிட்டு, இரண்டு 
கன்றுக்குட்டிகளாகிய வார்ப்பித்த விக்கிரகங்களைத்‌ தங்களுக்கு 
உண்டாக்கி, விக்கிரகத்‌ தோப்புகளை நாட்டி, வானத்தின்‌ 
சேனைகளையெல்லாம்‌ பணிந்துகொண்டு, பாகாலைச்‌ சேவித்தார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ தங்கள்‌ குமாரரையும்‌ தங்கள்‌ குமாரத்திகளையும்‌ இக்கடக்கப்‌ 
பண்ணி, குறிகேட்டு நிமித்தங்கள்‌ பார்த்து கர்த்தருக்குக்‌ 
கோபமுண்டாக்க அவர்‌ பார்வைக்குப்‌ பொல்லாப்பானதைச்‌ 
செய்றெதற்குத்‌ தங்களை விற்றுப்‌ போட்டார்கள்‌. ஆகையால்‌ கர்த்தர்‌ 
இஸ்ரவேலின்மேல்‌ மிகவும்‌ கோபமடைந்து, அவர்களைத்‌ தம்முடைய 
முகத்தை விட்டு அகற்றினார்‌; யூதா கோத்திரமாத்திரமே மீதியாயிற்று 
(2 இரா. 17:13-18). 


சில ஆண்டுகளுக்குள்ளாகவே யூதாவும்‌ கூட சீர்கேடு அடைந்தது, 
தேவன்‌ அவர்களைத்‌ தண்டிக்க முடிவு செய்தார்‌. “நான்‌ இஸ்ரவேலைக்‌ 
தள்ளிவிட்டது போல யூதாவையும்‌ என்‌ முகத்தை விட்டுத்‌ தள்ளி, நான்‌ 


சொன்னார்‌” (2 இரா. 23:27). 


புதிய உடன்படிக்கை தீர்க்கதரிசனமாய்க்‌ 
கூறப்பட்டது 


இந்த வரலாற்று அமைப்பில்தான்‌ தேவன்‌ தாம்‌ ஒரு புதிய உடன்‌ 





படிக்கையை ஏற்படுத்தப்போவதாகத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌: 
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இதோ, நாட்கள்‌ வருமென்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌, 
அப்பொழுது இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தோடும்‌, யூதா குடும்பத்தோடும்‌ 
புது உடன்படிக்கை பண்ணுவேன்‌. நான்‌ அவர்கள்‌ பிதாக்களை எகிப்து 
தேசத்திலிருந்து அழைத்து வரக்‌ கைப்பிடித்த நாளிலே, அவர்களோடே 
பண்ணின உடன்படிக்கையின்படியல்ல; ஏனெனில்‌ நான்‌ 
அவர்களுக்கு நாயகராயிருந்தும்‌, அந்த என்‌ உடன்படிக்கையை 
அவர்கள்‌ மீறி அவமாக்கிப்‌ போட்டார்களே என்று கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌. அந்த நாட்களுக்குப்‌ பிற்பாடு, நான்‌ இஸ்ரவேல்‌ 
குடும்பத்தோடே பண்ணப்போகிற உடன்படிக்கையாவது; நான்‌ என்‌ 


நியாயப்பிரமாணத்தை அவர்கள்‌ உள்ளத்திலே வைத்து, அதை 
அவர்கள்‌ இருதயத்திலே எழுதி, நான்‌ அவர்கள்‌ தேவனாயிருப்பேன்‌, 
அவர்கள்‌ என்‌ ஜனமாயிருப்பார்கள்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌. 
இனி ஒருவன்‌ தன்‌ அயலானையும்‌, ஒருவன்‌ தன்‌ சகோதரனையும்‌ 
நோக்கி: கர்த்தரை அறிந்துகொள்‌ என்று போதிப்பதில்லை; 
அவர்களின்‌ சிறியவன்‌ முதல்‌ பெரியவன்‌ மட்டும்‌, எல்லாரும்‌ என்னை 
அறிந்து கொள்வார்கள்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌; நான்‌ அவர்கள்‌ 
அக்ரெமத்தை மன்னித்து, அவர்கள்‌ பாவங்களை இனி 
நினையாதிருப்பேன்‌ (எரே. 31:31-34). 


புதிய உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேலை எகிப்திய நாட்டிலிருந்து 
வெளியே கொண்டுவந்தபோது தேவன்‌ அவர்களுடன்‌ ஏற்படுத்தி 
யிருந்ததும்‌, இஸ்ரவேலும்‌ யூதாவும்‌ முறித்துப்‌ போட்டிருந்ததுமான அந்த 
உடன்படிக்கைபோல்‌ இராது. புதிய உடன்படிக்கையானது தேவனுடைய 
திட்டங்களின்‌ ஒரு பகுதியாக உள்ளது என்ற உண்மையை நிலைநாட்டு 
வதற்கு இந்த வசனப்பகுதியைப்‌ புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்கள்‌ அடிக்கடி 
பயன்படுத்தி மேற்கோள்‌ காட்டுகின்றனர்‌ (எபி. 8:6-13). 

தேவன்‌ எரேமியாவின்‌ மூலமாக வெளிப்படுத்திய இந்த தீர்க்ககரிசன 
மானது இது கூறிய எல்லாவற்றையும்‌ நாம்‌ கவனிக்கும்‌ அளவுக்கு மிகவும்‌ 
முக்கியமானதாக உள்ளது: 





1. “புதிய உடன்படிக்கை. ” உடன்படிக்கையானது “புதியதாக? 
இருக்கும்‌ என்ற கூற்றானது இது போன்ற உடன்படிக்கை இன்னமும்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்ததில்லை என்று மறைமுகமாய்‌ உணர்த்திற்று. இது 
இன்னொரு உடன்படிக்கையின்‌ மறுசெயல்பாடாக இன்றி, முந்திய எந்த 
உடன்படிக்கை அல்லது ஓத்த பகுதியில்‌ இருந்து இயல்பில்‌ முற்றிலும்‌ 
புதியதாகவும்‌ மாறுபட்டதாகவும்‌ இருக்கும்‌. 

2. “நாட்கள்‌ வரும்‌ ... அப்பொழுது ... பண்ணுவேன்‌. ” புதிய ஏற்பாடு 
பற்றித்‌ தேவன்‌, “நான்‌ பண்ணுவேன்‌” என்று கூறிய உண்மையானது அது 
முன்பு ஏற்படுத்தப்பட்டிருந்ததில்லை ஆனால்‌ (அந்தக்‌ கூற்றுக்குப்‌ பிந்திய) 
எதிர்காலத்தில்‌ ஏற்படுத்தப்படும்‌ என்று அர்த்தப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. அது 
கொடுக்கப்படும்‌ பொழுது, தேவன்‌ அமைத்து வைத்த அவருடைய 





நிபந்தனைகளின்படி உண்டாக்கப்பட்டதாயிருக்கும்‌. 

3. “அவர்களுடைய பிதாக்களோடே பண்ணின உடன்படிக்கையின்‌ 
படியல்ல.” ஒரு புதிய உடன்படிக்கையாயிருக்கும்‌ வகையில்‌ அது தேவன்‌ 
அதற்கு முன்பு ஏற்படுத்தியிருந்த எந்த உடன்படிக்கையிலிருந்தும்‌ 
மாறுபட்டதாய்‌ இருக்கும்‌ (யாத்‌. 34:27, 28; உபா. 4:14; 10:1-5). 

இந்தப்‌ புதிய உடன்படிக்கையானது தேவன்‌ இஸ்ரவேலரின்‌ 
பிதாக்களை எகிப்திலிருந்து வெளியே கொண்டு வந்த போது அவர்களுடன்‌ 
ஏற்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்த உடன்படிக்கையைப்‌ போல்‌ “இராது” என்று 
தேவன்‌ கூறியது குறிப்பிடத்தக்கதாக உள்ளது என்பதை நாம்‌ கவனிக்க 
வேண்டும்‌. வேறு சில உடன்படிக்கைகளையன்றி அந்த உடன்படிக்கை 
குறிப்பிடப்பட்டது ஏன்‌? இஸ்ரவேலர்கள்‌ தேவனுடனான தங்களது 
உறவானது அந்த உடன்படிக்கையினால்‌ உறுதிப்‌ படுத்தப்பட்டது என்று 
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நம்பியதே இதற்குத்‌ தெளிவான காரணமாகும்‌. அவர்கள்‌ அதைச்‌ 
சார்ந்திருந்து, அது தேவன்‌ தங்கள்‌ தேவனாய்‌ உள்ளார்‌, அவர்‌ தங்களோடு 





உள்ளார்‌, அவர்‌ தங்களைப்‌ பாதுகாப்பார்‌ என்பதற்கு அவர்களின்‌ உறுதிப்‌ 
பாடாக அதைக்‌ கண்ணோக்கனர்‌. உண்மையில்‌, அந்த உடன்படிக்கையை 
அவர்கள்‌ காத்துக்‌ கொண்டால்‌ தேவன்‌ அவர்களைப்‌ பராமரிப்பார்‌ - 
அவர்கள்‌ அதை மீறினால்‌ அவர்களை அவர்‌ பராமரிக்க மாட்டார்‌. 

உடன்படிக்கையில்‌ அவர்கள்‌ கொண்டிருந்த நம்பிக்கைக்குச்‌ 
சுட்டிக்காட்டுதலானது யுத்த களத்தில்‌ உடன்படிக்கைப்‌ பேழை கொண்டு 
வரப்பட்ட பொழுது அவர்களின்‌ தைரியம்‌ பெருகின வழிமுறையில்‌ 
காணப்படலாம்‌ (1 சாமு. 4:5). இரண்டு கற்பலகைகளைத்‌ தன்னுள்‌ 
கொண்டிருந்த அப்பேழையின்‌ பிரசன்னமானது தேவன்‌ இஸ்ரவேலருக்கு 
யுத்தத்தில்‌ உதவி, போரை வெற்றி கொள்ளச்‌ செய்வார்‌ என்ற உறுதிப்‌ 
பாட்டை அவர்களுக்கு அளித்தது. 

4. “உடன்படிக்கையை அவர்கள்‌ மீறினார்‌. ” பத்துக்‌ கட்டளைகளும்‌ 





உடன்படிக்கையின்‌ மற்ற பாகங்களாய்‌ இருந்த சட்டங்களும்‌ அது 
கொடுக்கப்பட்ட நாளிலேயே இஸ்ரவேலர்களால்‌ மீறப்பட்டு முறித்துப்‌ 
போடப்பட்டதாக இருந்தது. அதை மதிக்கவும்‌ காத்துக்‌ கொள்ளவும்‌ 
குவறியதானது மறுபடியும்‌ மறுபடியும்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது. அவர்கள்‌ 
அதை மீறி முறித்துப்‌ போடுவார்கள்‌ என்று தீர்க்கதரிசிகள்‌ அறிவித்தனர்‌ 
(உபா. 31:20). மேலும்‌, அவர்கள்‌ அதை முறித்துப்‌ போட்டனர்‌ (லேவி. 
26:15; ஏசா. 24:5; 33:8; எரே. 11:10; எசே. 16:59), கைவிட்டனர்‌ (உபா. 29:25; 
1 இரா. 19:10, 14), மீறிப்‌ போயினர்‌ (யோசு. 7:15; நியா. 2:20; 2 இரா. 18:12; 
எரே. 34:18; ஓசி. 8:1), மறுதலித்தனர்‌ (2 இரா. 17:15), மீறி நடந்தனர்‌ 
(சங்‌. 55:20), கைக்கொள்ளாதிருந்தனர்‌ (சங்‌. 78:10), அதற்கு உண்மையற்று 
இருந்தனர்‌ (சங்‌. 78:37), மற்றும்‌ அதை அவமாக்கினர்‌ (எசே. 44:7) என்று 
வேதாகம கூற்றுக்கள்‌ எடுத்துரைக்கின்றன. எரே. 31:32ல்‌ தேவன்‌, புதிய 
உடன்படிக்கையான “நித்திய உடன்படிக்கையானது”” (எபி. 13:20) 
இஸ்ரவேலர்‌ மீறிப்போட்ட உடன்படிக்கை போலிராது என்று கூறினார்‌. 

5. “அதை அவர்கள்‌ இருதயத்திலே எழுதி.” புதிய உடன்படிக்கை 
யானது இருதயத்தில்‌ எழுதப்படும்‌ என்ற உண்மையானது உரைக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ எவ்விதம்‌ என்பது உரைக்கப்படவில்லை. இது புதிய 
உடன்படிக்கையின்‌ போதனை மூலமாகப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
இருதயத்தில்‌ எழுதப்படுமா அல்லது வேறு சில வழி வகையில்‌ எழுதப்படுமா 
என்று நமக்குக்‌ கூறப்படவில்லை. 

6. “எல்லாரும்‌ என்னை அறிந்து கொள்வார்கள்‌. ” தேவனைப்‌ பற்றிய 
இந்த அறிவானது தேவனுடைய இயல்பைப்‌ பற்றி ஒவ்வொரு நபருக்கும்‌ 
தனிப்பட்ட முறையில்‌ ஒரு வெளிப்படுத்துதலினால்‌ கொண்டு வரப்‌ 
படுவதில்லை. “எல்லாரும்‌ என்னை அறிந்து கொள்வார்கள்‌” என்று தேவன்‌ 
கூறிய பொழுது அத்துடன்‌ நிறுத்திக்‌ கொள்ளவில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ 
தம்மை எல்லாரும்‌ அறிந்து கொள்ளும்‌ வழிமுறை பற்றியும்‌ விளக்கம்‌ 
அளித்தார்‌: “நான்‌ அவர்கள்‌ அக்கிரமத்தை மன்னித்து, அவர்கள்‌ 
பாவங்களை இனி நினையாகிருப்பேன்‌.”” ஆங்கில வேதாகமத்தில்‌ 
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இவ்வாக்கியத்தின்‌ தொடக்கத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள “4௦0” என்ற 
வார்த்தையானது தேவன்‌ தம்மை எவ்விதம்‌ அறியச்‌ செய்வார்‌ என்பதை 





விளக்குவதற்காகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. தேவன்‌ தம்முடைய 
உண்மையான இயல்பை, உலகத்தின்‌ பாவங்களுக்காகத்‌ தம்முடைய 
குமாரனை ஒப்புக்‌ கொடுத்தலின்‌ மூலம்‌ ஒரு மன்னிக்கும்‌ தேவனாக உள்ள 
கும்முடைய இயல்பை வெளிப்படுத்துவார்‌. தேவனுடைய தற்சுரூபத்தில்‌ 
உள்ள இயேசுவானவர்‌ (கொலோ. 1:12; எபி. 1:2, 3) பிதாவின்‌ இயல்பை 
மனித குலத்திற்குக்‌ காண்பிப்பார்‌ (யோவா. 12:45; 14:9). 





முடிவுரை 

புதிய உடன்படிக்கை குறித்த கர்க்கதரிசனங்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ 
காணப்படுகின்றன, ஆனால்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ விதிகள்‌ அங்கு 
காணப்படுவதில்லை. இவைகள்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்படுகின்றன. 
புதிய உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்து புறப்பட்டு 
வந்தபோது தேவன்‌ அவர்களோடு ஏற்படுத்திய பழைய உடன்படிக்கை 
போல்‌ இராது. தேவன்‌ தாம்‌ ஏற்படுத்த இருந்த புதிய உடன்படிக்கையைத்‌ 
திட்டமிட்டு, அதற்கு ஆயத்தம்‌ செய்து, அதை தீர்க்கதரிசனமாக 
உரைத்திருந்தார்‌. 
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பத்ப உடன்படிக்கை - புத்ய 
மற்றும்‌ மிகச்‌ சிறந்கு வழி 


இவரோ விசேஷித்த வாக்குத்தத்தங்களின்பேரில்‌ ஸ்தாபிக்கப்பட்ட 
விசேஷித்த உடன்படிக்கைக்கு எப்படி மத்தியஸ்தராயிருக்றொரோ, 
அப்படியே முக்கியமான ஆசாரிய ஊழியசத்தையும்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. 
அந்த முதலாம்‌ உடன்படிக்கை பிழையில்லாகிருந்ததானால்‌, 
இரண்டாம்‌ உடன்படிக்கைக்கு இடம்‌ தேட வேண்டுவதில்லையே 
(எபி. 8:6, 7). 


புதிய உடன்படிக்கையானது பழைய உடன்படிக்கையின்‌ 
மறுவார்த்தையுருவாக்கமாக மட்டும்‌ இருந்தது என்றால்‌ தேவன்‌ ஏன்‌ 
அதைக்‌ கொடுத்தார்‌? அது முதலாவதைப்‌ போன்றதாகவே இருந்தால்‌, அது 
அவசியமற்றதாய்‌ இருந்திருக்கும்‌. பழைய ஏற்பாடானது அதன்‌ 
நோக்கத்தை நிறைவேற்றியிருந்தது, எனவே தேவன்‌ புதிய மற்றும்‌ 
மாறுபட்ட உடன்படிக்கையைக்‌ கொண்டு வந்தார்‌. 








பழைய உடன்படிக்கையானது அதின்‌ சட்டங்கள்‌ ஒழுங்கு முறைகள்‌ 
ஆகியவற்றில்‌ புதிய ஏற்பாட்டுடன்‌ சில ஒற்றுமைகளைக்‌ கொண்டுள்ளது; 
ஆனால்‌ நோக்கம்‌, அணுகுமுறை மற்றும்‌ - மிகவும்‌ தெளிவாக - பாவ 
மன்னிப்புக்கான அதன்‌ நியமங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ அது பெருத்த மாறு 
பாடுகளையும்‌ கொண்டுள்ளது.' இவைகளுக்குப்‌ பின்னால்‌, இந்த உடன்‌ 
படிக்கைகளுக்கிடையில்‌ மற்ற பல வித்தியாசங்களும்‌ உள்ளன. அவைகளில்‌ 
சில, மாதிரிகள்‌ மற்றும்‌ அதற்கு ஒப்பனையானவைகள்‌ என்ற வகையில்‌ 
ஒப்பிடத்‌ தக்கவையாக உள்ளன (அடுத்து வரும்‌ பக்கங்களிலுள்ள 
அட்ட வணைகளைக்‌ காணவும்‌). 


“நியாயப்பிரமாணம்‌” மற்றும்‌ “உடன்படிக்கை” 
என்ற வார்த்தைகள்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌, “நியாயப்பிரமாணம்‌” என்ற வார்த்தையானது 
தேவன்‌ மோசேயின்‌ மூலமாக இஸ்ரவேல்‌ நாட்டுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த 
கட்டளைகள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ மற்றும்‌ அனைத்தையும்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகின்றது. இவைகள்‌ அவ்வுடன்படிக்கையில்‌ உள்ள 
யாவற்றையும்‌ - பத்துக்‌ கட்டளைகளை மட்டுமின்றி, “சட்டங்கள்‌,” “நீதி 
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நியாயங்கள்‌,” “கட்டளைகள்‌,” “நியமங்கள்‌,” “கொள்கைகள்‌” மற்றும்‌ 


“சாட்சியங்கள்‌” என்று பலவாறு அழைக்கப்படும்‌ அறிவுறுத்துதல்கள்‌ 
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யாவற்றையும்‌ - உள்ளடக்குகின்றது. 

மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ இயேசு நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பற்றிப்‌ 
பேசினார்‌ (மத்‌. 5:17). பின்பு அவர்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகளில்‌ இரண்டை 
மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌: “கொலை செய்யாதிருப்பாயாக” மற்றும்‌ 
“விபசாரம்‌ செய்யாதிருப்பாயாக” (மத்‌. 5:21, 27). மேலும்‌ அவர்‌ விவாக 
ரத்திற்கான “கள்ளுதற்‌ சீட்டு,” “பொய்யாணைகள்‌, ” “நேர்ந்துகொண்ட தை” 
நிறைவேற்றுதல்‌, “கண்ணுக்குக்‌ கண்‌, மற்றும்‌ பல்லுக்குப்‌ பல்‌” மற்றும்‌ “உன்‌ 
அயலான்‌ மீது அன்பு காட்டு” (மத்‌. 5:31, 33, 38, 43) என்பவைகளையும்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. இருப்பினும்‌ நியாயப்பிரமாணத்திலேயே மகா பெரியதும்‌, 
மிகவும்‌ முக்யெதுமான “உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தரிடத்தில்‌ அன்பு 
கூருவாயாக” (மத்‌. 22:37, 38) என்பது பத்து கட்டளைகளில்‌ காணப்‌ 
படுவதில்லை. நியாயப்பிரமாணமானது ஆசாரியர்கள்‌ ஓய்வுநாளை 
மீறுவதற்கு அனுமதித்தது (மத்‌. 12:5) என்று இயேசு கூறினார்‌, இது 
ஓய்வுநாளில்‌ மிருக பலி செலுத்துதல்‌ என்ற செயலினாலேயே என்பது 
தெளிவாகும்‌ (எண்‌. 28:9, 10). பவுல்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை மேற்கோள்‌ 
காண்பித்த பொழுது (“இச்சியாதிருப்பாயாக”; ரோமர்‌ 7:7), அவர்‌ பத்துக்‌ 
கட்டளைகளையே குறிப்பிட்டார்‌ என்பது தெளிவு. அவர்‌ அன்பானது 
“நியாயப்பிரமாணத்தை” நிறைவேற்றுகின்றது என்று எழுதிய பின்பு, பத்துக்‌ 
கட்டளைகளில்‌ ஐந்தை மேற்கோள்‌ காண்பித்ததினால்‌ தாம்‌ “நியாயப்‌ 








பிரமாணம்‌” என்பதன்‌ மூலம்‌ அர்த்தப்படுத்தியது என்ன என்பதைக்‌ 
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காண்பித்தார்‌ (ரோமர்‌ 13:8, 9). யாக்கோபு கூடத்‌ தாம்‌ “நியாயப்‌ 
பிரமாணம்‌” (யாக்‌. 2:10, 11) என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்திய பொழுது 
பத்துக்‌ கட்டளைகளைக்‌ தாம்‌ உள்ளடக்கியதாகக்‌ காண்பித்தார்‌. 
இயேசுவும்‌, ஏவப்பட்ட இந்த எழுத்தாளர்களும்‌ வித்தியாசம்‌ எதையும்‌ 
ஏற்படுத்தவில்லை, ஆனால்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கட்டளைகள்‌ எதையும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ ஒரு பகுதியாகவே கருதினார்கள்‌. 

இரண்டு ஏற்பாடுகளிலுமே “மோசேயின்‌ பிரமாணக்திற்கும்‌” மற்றும்‌ 
“தர்த்தரின்‌ பிரமாணத்துற்கும்‌” இடையில்‌ எந்த வேறுபாடும்‌ ஏற்படுத்தப்‌ 
படவில்லை. இந்த வார்த்தைப்‌ பதங்கள்‌ ஒன்றுக்குப்‌ பதில்‌ இன்னொன்றா 
கப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன (லூக்‌. 2:22-24). நியாயப்பிரமாணமானது 
தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணம்‌ என்று கருதப்பட வேண்டி யதாயுள்ளது. 
ஏனெனில்‌ அது மோசேயிட மிருந்தல்ல தேவனிடத்திலிருந்தே தொடக்கம்‌ 
பெற்றது. “மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌” எழுதியுள்ளது “கர்த்தர்‌ 
கட்டளையிட்டவைகளே” எழுதப்பட்டுள்ளது (2 இரா. 14:6). இதனால்‌ 
தான்‌ தாவீது சாலொமோனுக்கு, “மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ 
எழுதியிருக்றெபடி, நீ உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய கட்டளைகளையும்‌, 
கற்பனைகளையும்‌, நியாயங்களையும்‌, சாட்சிகளையும்‌ கைக்கொள்ள, 
அவர்‌ வழிகளில்‌ நடக்கும்படிக்கு அவருடைய காவலைக்‌ காப்பாயாக” 
(1 இரா. 2:4; மேலும்‌ 2 நாளா. 33:8ஐயும்‌ காணவும்‌) என்று கூற முடிந்தது. 
இந்த ஒழுங்கு முறைகள்‌ “மோசேயைக்‌ கொண்டு கட்டளையிடப்பட்‌! 
கர்க்கருடைய நியாயப்பிரமாணப்‌ புஸ்தகத்திலே” (2 நாளா. 34:14) உள்ளன. 








“நியாயப்பிரமாணப்‌ புத்தகமானது” (2 இரா. 22:11) “உடன்படிக்கையின்‌ 
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புத்தகம்‌” (2 இரா. 23:2) என்றும்‌ அழைக்கப்பட்டது. 

எஸ்றா, “இஸ்ரவேலின்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ அருளிய மோசேயின்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்திலே தேறினவேதபாரகனாயிருந்தான்‌” (எஸ்றா 7:6. 
அவரிடத்தில்‌ அரசர்‌, “கர்த்தர்‌ இஸ்ரவேலுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த மோசேயின்‌ 
நியாயப்பிரமாணப்‌ புத்தகத்தைக்‌ கொண்டு வரும்படி” கேட்டுக்‌ 
கொண்டார்‌. பிற்பாடு இந்தக்‌ கூற்றானது ஏற்படுத்தப்படுகின்றது: “அவர்கள்‌ 
தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணப்‌ புஸ்தகத்தைத்‌ தீர்க்கமாக வாசித்து” 
(நெகே. 8:1, 8; வசனங்கள்‌ 14, 18; 10:29, 34 ஆகியவற்றையும்‌ காணவும்‌). 
இந்த வசனங்களில்‌ காணப்படுகிறபடி, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணமும்‌ 
தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணமும்‌ ஒன்றே என்பது தெளிவாகும்‌. 

புதிய ஏற்பாடானது “முதலாவது” அல்லது “பழைய” உடன்படிக்கை 
யைக்‌ குறிப்பிடும்‌ பொழுதெல்லாம்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகளானது 








எப்பொழுதுமே உள்ளடக்கப்படுகின்றது. “மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்‌ 
தின்‌ புத்தகம்‌,” “தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ புத்தகம்‌” மற்றும்‌ 
“உடன்படிக்கையின்‌ புத்தகம்‌” என்பது மூன்று மாறுபட்ட புத்தகங்கள்‌ 
அல்ல. அதே வழிமுறையிலேயே, “மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌” 
என்பதும்‌ “தேவனுடைய நியாயப்பிரமாணம்‌” என்பதும்‌ வித்தியாசப்பட்ட 
பிரமாணங்கள்‌ அல்ல, ஆனால்‌ அவைகள்‌ ஒரே விதமான பிரமாணமே 
ஆகும்‌. நியாயப்பிரமாணமானது பத்து கட்டளைகள்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ 
மோசேயின்‌ மூலமாகக்‌ கொடுத்த நியாயப்பிரமாணக்தின்‌ எஞ்சிய பகுதிகள்‌ 
உட்பட தேவன்‌ மோசேக்குக்‌ கட்டளையிட்டிருந்த ஒவ்வொன்றையும்‌ 
உள்ளடக்கியிருந்தது. இது உண்மையாக இருக்கும்‌ பட்சத்தில்‌, “உடன்‌ 
படிக்கை” என்ற வார்த்தையானது எல்லா விஷயங்களிலும்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படாதிருந்தாலும்‌ கூட, பழைய உடன்படிக்கை மற்றும்‌ புதிய உடன்‌ 
படிக்கை ஆகியவற்றிற்கு இடையே ஒரு ஓப்பீடானது ஏற்படுத்தப்பட 
முடியும்‌. 

உடன்படிக்கைகள்‌ ஒப்பிடப்படுகையில்‌, அவை ஒவ்வொன்றின்‌ தனிச்‌ 
சிறப்பும்‌ தெளிவாகின்றது. தேவனுக்கும்‌ இஸ்ரவேலுக்கும்‌ இடையில்‌ 
இருந்த முதலாம்‌ உடன்படிக்கையானது மோசேயினால்‌ மத்தியஸ்தப்‌ 
படுத்தப்பட்ட ஒரு ஒப்பந்தமாய்‌ இருந்தது. அதன்‌ கீழ்‌, ஆசீர்வதிக்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ விருத்தசேதனத்தினால்‌ முத்திரையிடப்பட்ட வர்களும்‌, அந்த 
உடன்படிக்கைக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தவர்களுமாய்‌ இருந்தனர்‌. இரண்டாம்‌ 
உடன்படிக்கையானது இயேசுவினால்‌ மத்தியஸ்தப்படுத்தப்பட்டது, இது 
எல்லா நாடுகளிலும்‌ உள்ள மக்களுக்கானதாக உள்ளது. இந்த 
உடன்படிக்கையிலிருந்து பயன்‌ பெற வேண்டுமென்றால்‌, நாம்‌ தேவனால்‌ 
பிறந்து, பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ முத்திரையிடப்பட்டு, புதிய வாழ்வை 
வாழ வேண்டும்‌. 

இரு உடன்படிக்கைகளையும்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு எபிரெய எழுத்தாளர்‌ 
இயேசு மத்தியஸ்தராக உள்ள உடன்படிக்கை பற்றிப்‌ பின்வரும்‌ கூற்றை 
ஏற்படுத்தினார்‌: “இவரோ விசேஷித்த வாக்குத்தத்தங்களின்‌ பேரில்‌ 
ஸ்தாபிக்கப்பட்ட விசேஷித்த உடன்படிக்கைக்கு எப்படி மத்தியஸ்தரா 
யிருக்கிறாரோ, அப்படியே முக்கியமான ஆசாரிய ஊழியத்தையும்‌ 
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பெற்றிருக்கிறார்‌” (எபி. 8:69. 


இரண்டு உடன்படிக்கைகளின்‌ ஒரு ஒப்பீடு 


பழைய உடன்படிக்கை 
1. முதலாம்‌ உடன்படிக்கையைத்‌ 
தேவன்‌ ஏற்படுத்தினார்‌ 
(உபா. 5:2). 


2. இது இஸ்ரவேலர்‌ எகிப்தை 
விட்டுப்‌ புறப்பட்ட பொழுது 
அமுலுக்கு வந்தது. இஸ்ரவேல்‌ 
புத்திரர்‌ எகிப்து தேசத்திலிருந்து 
புறப்பட்ட பின்‌ கர்த்தர்‌ 
அவர்களோடே உடன்படிக்கை 


பண்ணுகிறபோது (1 இரா. 8:9௮). 


(உபா. 5:5௮). 


4. முதலாவதான இது மிருகங்களின்‌ 
இரத்தத்தினால்‌ அர்ப்பணிக்கப்‌ 
பட்டது. அப்பொழுது மோசே 
இரத்தத்தை எடுத்து, ஜனங்‌ 
களின்மேல்‌ தெளித்து, கர்த்தர்‌ 
உங்களோடே பண்ணின 
உடன்படிக்கையின்‌ இரத்தம்‌ 
இதுவே என்றான்‌ (யாத்‌. 24:8). 


5. முதலாவதானது இஸ்ரவேலுடன்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்டது (1 இரா. 8:9). 


6. இஸ்ரவேலர்கள்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ கட்டளைகளை 
காத்து நடக்கும்படி கேட்டுக்‌ 
கொள்ளப்பட்டனர்‌. நீங்கள்‌ 
கைக்கொள்ள வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ உங்களுக்குக்‌ 


. மோசே மத்தியஸ்தராய்‌ இருந்தார்‌ 


புதிய உடன்படிக்கை 


1. புதிய உடன்படிக்கையையும்‌ 


தேவனே ஏற்படுத்தினார்‌ 
(எரே. 31:31௮அ). 


. இது இயேசு சிலுவையில்‌ மரித்த 


பொழுது அமுலுக்கு வந்தது. 
“ஏனென்றால்‌ எங்கே மரண 
சாதனமுண்டோ, அங்கே அந்தச்‌ 
சாதனத்தை எழுதினவனுடைய 
மரணமும்‌ உண்டாக வேண்டும்‌. 
எப்படியெனில்‌, மரணமுண்டான 
பின்பே மரண சாதனம்‌ 
உறுதிப்படும்‌” (எபி. 9:16, 17௮). 


. இயேசு மத்தியஸ்தராய்‌ 


இருக்கின்றார்‌ (எபி. 12:22-24௮). 


. இரண்டாவதான இது இயேசு 


வின்‌ இரத்தத்தினால்‌ அர்ப்‌ 
பணிக்கப்பட்டது. “பின்பு, 
பாத்திரத்தையும்‌ எடுத்து, 
ஸ்தோத்திரம்‌ பண்ணி, 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்து: நீங்கள்‌ 
எல்லாரும்‌ இதிலே பானம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌; இது பாவ 
மன்னிப்புண்டாகும்படி ... புது 
உடன்படிக்கைக்குரிய என்னு 
டைய இரத்தமாயிருக்றெது” 
(மத்‌. 26:27, 28) என்றார்‌ 


. இரண்டாவதானது எல்லா 


மக்கறக்குமானதாக உள்ளது 
(மாற்‌. 16:15). 


இயேசுவின்‌ கட்டளைகள்‌ எல்லா 
மக்களுக்கும்‌ உரியவை 
களாயிருக்கின்றன. இயேசு 
தம்முடைய பின்பற்றாளர்கள்‌ 
சகல இனங்களிலும்‌ சீஷர்களை 
ஏற்படுத்தி, “நான்‌ உங்களுக்குக்‌ 
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கட்டளையிட்ட பத்துக்‌ 
கற்பனைகளாகிய தம்முடைய 
உடன்படிக்கையை 

(உபா. 4:13, 14). 


, நீண்டிருக்கும்‌ வாழ்வும்‌, 
இஸ்ரவேல்‌ நாட்டில்‌ வளமையும்‌ 
கீழ்ப்படிதலுக்கு ஆசீர்‌ 
வாதங்களாய்‌ இருந்தன. நீங்கள்‌ 
சுதந்தரிக்கும்‌ தேசத்திலே 
பிழைத்துச்‌ சுகித்து, நீடித்‌ 
இருக்கும்படி உங்கள்‌ தேவனா 
இய கர்த்தர்‌ உங்களுக்கு விதித்த 
வழிகளெல்லாவற்றிலும்‌ நடக்கக்‌ 
கடவீர்கள்‌ (உபா. 5:33). 


. உலகப்பிரகாரமான சாபங்களும்‌, 
கடை சியில்‌ தேசத்திலிருந்து 
அடிமைத்தனத்தில்‌ 
வெளியேற்றப்பதெலும்‌ &ழ்ப்‌ 
படியாமைக்குத்‌ தண்டனையாய்‌ 
இருந்தது. அவர்கள்‌ தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிவதற்குப்‌ பதிலாக 
அவரது உடன்படிக்கையை 
அவர்கள்‌ முறித்துப்‌ போட்டால்‌, 
அவர்களைக்‌ கடுமையாகத்‌ 
தண்டிப்பதாகத்‌ தேவன்‌ கூறினார்‌ 
(லேவி. 2614-33). அவர்கள்‌ 
மாறவில்லையென்றால்‌ இஸ்ர 
வேலர்கள்‌ நாடுகளின்‌ மத்தியில்‌ 
சிதறடிக்கப்படுவார்கள்‌ என்று 
அவர்‌ கூறினார்‌ (லேவி. 26:33). 


. உள்ளடக்கப்பட்டவர்கள்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ புத்ரறொர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌ (1 இரா. 8:9). 
அவர்கள்‌ இஸ்ரவேல்‌ என்று 
பெயர்‌ மாற்றப்பட்ட யாக்கோ 
பின்‌ சந்ததியார்களாய்‌ இருந்தனர்‌ 
(அதி. 32:28அ). 


174 


கட்டளையிட்ட யாவையும்‌ 
அவர்கள்‌ கைக்கொள்ளும்படிக்கு 
அவர்களுக்கு உபதேசம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌” (மத்‌. 28:19, 20௮), 
என்று கூறினார்‌. 


ட ந்த வாழ்விலும்‌ இனிவரும்‌ 
ந்த வாழவலு ரு 


வாழ்விலும்‌, பரலோகத்தில்‌ 
நித்திய ஜீவனிலும்‌ தேவனுடைய 
பராமரிப்பு என்பதே 
கீழ்ப்படிதலுக்கான ஆசீர்வாதங்‌ 
களாய்‌ உள்ளன. “அவர்‌ (கேவன்‌) 
ஜீவனுள்ள நம்பிக்கை 
உண்டாக்கும்படி, தமது மிகுந்த 
இரக்கத்தின்படி யே நம்மை 
மறுபடியும்‌ ஜெறிப்பித்தார்‌ அந்தச்‌ 
சுதந்தரம்‌ பரலோகத்தில்‌ 
வைக்கப்பட்டிருக்கிறது” 

(1 பேது. 1:4, 5). 


. நரகத்தில்‌ நித்திய அங்கலாய்ப்பே 


கீழ்ப்படியாமைக்குத்‌ 
குண்டனையாக உள்ளது. 
“அவர்களுடைய வாதையின்‌ 
புகை சதா காலங்களிலும்‌ 
எழும்பும்‌; இரவும்‌ பகலும்‌ 
இளைப்பாறுகலிராது” (வெளி. 
14:11); அந்தப்படி இவர்கள்‌ 
நித்திய ஆக்கனையை 
அடையவும்‌ ...” (மத்‌. 25:46). 


. உள்ளடக்கப்பட்டவர்கள்‌ 


தேவனுடைய புத்திரர்களாய்‌ 
இருந்தனர்‌. “நாம்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளாயிருக்கிறோம்‌ ... 
நாம்‌ பிள்ளைகளானால்‌ 
சுதந்தரருமாமே; தேவனுடைய 
சுதந்தரரும்‌ கிறிஸ்துவுக்கு உடன்‌ 
சுதந்தரருமாமே” 

(ரோமர்‌ 8:16௮, 17). 


10. இவர்கள்‌ உடல்‌ ரீதியான 


11. 


12. 


டறப்பினால்‌ பிள்ளைகளாயினர்‌. 
பவுல்‌, மாம்சத்தின்படி என்‌ 
இனத்தாராகிய அவர்கள்‌ 
இஸ்ரவேலரே (ரோமர்‌ 9:3௮, 4௮) 
என்றார்‌. 


விருத்தசேதனம்‌ என்பது 
புத்திரத்துவத்தன்‌ அடையாள 
மாகவும்‌ முத்திரையாகவும்‌ 
இருந்தது. “உங்கள்‌ நுனித்‌ 
தோலின்‌ மாம்சத்தை விருத்த 
சேதனம்‌ பண்ணக்‌ கடவீர்கள்‌; 
அது எனக்கும்‌ உங்களுக்குமுள்ள 
உடன்படிக்கைக்கு 
அடையாளமாயிருக்கும்‌” (ஆதி. 
17:11). 


முதலாவுகானது மரணத்திற்கும்‌ 
ஆக்னெைக்கும்‌ 
செயல்படுத்துதலாக இருந்தது. 
“எழுத்துக்களினால்‌ எழுதப்பட்டுக்‌ 
கற்களில்‌ பதிந்திருந்த மரணத்துக்‌ 
கேதுவான ஊழியத்தை ...” 

(2 கொரி. 3:7); “ஆக்கினைத்‌ 
தீர்ப்புக்‌ கொடுக்கும்‌ ஊழியம்‌ 
மகிமையுள்ளதாயிருந்தால்‌ ...” 

(2 கொரி. 3:9௮). 


10. இவர்கள்‌ ஆவிக்குரிய பிறப்பி 
னால்‌ பிள்ளைகள்‌ ஆகின்றனர்‌. 
“அதெப்படியென்றால்‌, மாம்சத்‌ 
இன்படி பிள்ளைகளானவர்கள்‌ 
தேவனுடைய பிள்ளைகளல்ல, 
வாக்குத்தத்தத்தின்படி 
பிள்ளைகளானவர்களே அந்தச்‌ 
சந்ததி என்றெண்ணப்‌ 
படுகிறார்கள்‌” (ரோமர்‌ 9:8). 
இந்தச்‌ சந்ததிகள்‌, “இரத்தத்‌ 
தினாலாவது, மாம்ச சித்தத்‌ 
தினாலாவது புருஷனுடைய 
சித்தத்தினாலாவது பிறவாமல்‌ 
தேவனாலே பிறந்தவர்கள்‌” 
(யோவா. 1:13; கலா. 3:26, 
27ஐயும்‌ காணவும்‌). 


11. பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 


வரமானது முத்திரையாய்‌ உள்ளது. 


“.. அவர்‌ நம்மை முத்தரித்து, 
நம்முடைய இருதயங்களில்‌ 
ஆவியென்னும்‌ அச்சாரத்தையும்‌ 
கொடுத்திருக்கிறார்‌ (2 கொரி. 
1:21, 22); நீங்களும்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட பரிசுத்த ஆவியாய்‌ 
அவருக்குள்‌ முத்திரை 
போடப்பட்டீர்கள்‌ ... 
ஆவியானவர்‌ நம்முடைய 
சுதந்தரத்தின்‌ அச்சாரமா 
யிருக்கிறார்‌” (எபே. 1:13ஆ, 14ஆ: 


கலா. 4:6ஐக்‌ காணவும்‌). 


12. இரண்டாவதானது நீதியினாலும்‌ 
ஆவியினாலும்‌ 
செயல்படுத்துதலாய்‌ உள்ளது. 


“... ஆவிக்குரிய ஊழியம்‌ எவ்வளவு 


அதிக மகிமையுள்ளகதாயிருக்கும்‌? 
நீதியைக்‌ கொடுக்கும்‌ ஊழியம்‌ 
அதிக மகிமையுள்ளதாயிருக்குமே” 
(2 கொரி. 3:8, 9). 
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மிகச்‌ சிறந்த ஒரு உடன்படிக்கை 

முதலாம்‌ உடன்படிக்கையானது சமுதாயத்தால்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படக்‌ 
கூடிய (லேவி. 19:15) மற்றும்‌ தண்டனை அளிக்கப்பட்ட (எண்‌. 15:30, 31) 
செயல்பாடுகளை ஆளுகை செய்தது. அதன்‌ கட்டளைகள்‌ ஒரு நாட்டின்‌ 
மக்களுக்குரியவைகளாய்‌ இருந்தன, அது தேவனிடத்திலும்‌ மற்றவர்‌ 
களிடத்திலும்‌ நடந்து கொள்வது எப்படி என்று அவர்கள்‌ புரிந்து கொள்ள 
உதவியாகத்‌ தரப்பட்டது. இரண்டாவதானது, நாம்‌ தேவனிடத்திலும்‌ 
மற்றவர்களிடத்திலும்‌ கொள்ளும்‌ உறவு முறைகளில்‌ எவ்விதம்‌ செயல்‌ 
படுகிறோம்‌ என்பதைப்‌ பாதிக்கும்‌ நமது இருதயத்தின்‌ விஷயங்களை 
ஆளுகை செய்கின்றது. இந்த உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ நியாயத்தீர்ப்பும்‌ 
(மத்‌. 7:1) தண்டனையும்‌, இருதயத்தை ஆராய்ந்து அறியக்கூடிய ஒரே 
ஒருவரான (1 சாமு. 16:7), தேவனிடம்‌ விட்டு விடப்பட வேண்டியவை 
களாய்‌ உள்ளன (ரோமர்‌ 12:19; 2 தெச. 1:7, 8). 





முதலாவது தான்‌ செய்யக்‌ கூடியதில்‌ பலவீனமாய்‌ இருந்தது மற்றும்‌ 
பாவம்‌ நிறைந்த மனிதருக்கு எதுவும்‌ செய்ய முடியாததாக இருந்தது. 
இரண்டாவதானது இயேசுவின்‌ வல்லமையின்‌ மூலமாக அவசியமான 
எல்லாவற்றையும்‌ செய்ய முடிகின்றது. “... 
பலவீனமாயிருந்த நியாயப்பிராணம்‌ செய்யக்‌ கூடாததைத்‌ தேவனே 


மாம்சத்தினாலே 


செய்யும்படிக்கு, தம்முடைய குமாரனைப்‌ பாவ மாம்சத்தின்‌ சாயலாகவும்‌, 
பாவத்தைப்‌ போக்கும்‌ பலியாகவும்‌ அனுப்பி, மாம்சத்திலே பாவத்தை 
ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்த்தார்‌” (ரோமர்‌ 8:3). 


மிகச்‌ சிறந்த ஒரு நோக்கம்‌ 

குறைவுள்ள ஒரு உடன்படிக்கையைத்‌ தேவன்‌ கொடுத்தாரா? (எபி. 
8:7ஐக்‌ காணவும்‌.) தேவனுடைய கண்ணோக்கில்‌ அவர்‌ அதை ஏற்படுத்திய 
நோக்கத்திற்கு அது முழு நிறைவானதாகவே இருந்தது. நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌ மனிதருக்குப்‌ பாவம்‌ என்றால்‌ என்ன? 
(ரோமர்‌ 7:7) மற்றும்‌ பாவமுள்ளது எது? (ரோமர்‌ 7:13) என்பதற்கான ஒரு 
அளவீட்டைக்‌ காண்பித்தார்‌. “இப்படியிருக்க, பாவத்தை அறிகிற அறிவு 
நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ வருகிறபடியால்‌ ...?” (ரோமர்‌ 3:20௮அ). 
இவ்வழிமுறையில்‌ தேவன்‌, பாவம்‌ என்பது எவ்விதத்தில்‌ தம்முடைய 
இயல்புக்கு முரணானதாக உள்ளது (ரோமர்‌ 3:23), அது தம்முடைய 
சித்தத்தை எவ்விதம்‌ மீறுகன்றது (ரோமர்‌ 4:15), மற்றும்‌ அது எவ்விதம்‌ 
முழுமையான பாவமுள்ளதாய்‌ உள்ளது (ரோமர்‌ 7:13) என்பதை 





வெளிப்படுத்தினார்‌. நியாயப்பிரமாணமானது பாவத்தைத்‌ கடுத்து நிறுத்தக்‌ 





கூடிய ஒரு அளவீடாகக்‌ கொடுக்கப்பட்டது. “அது அக்கிரமங்களினிமித்த 
மாகக்‌ கூட்டப்பட்டது” (கலா. 3:19). அதன்‌ மூலமாக அப்படிப்பட்ட ஒரு 
ஆக்கனையிலிருந்து தேவனால்‌ திட்டமிடப்பட்ட ஒரு மீட்பர்‌ மூலமாக 
மனித குலமானது விடுதலையாக்கப்படும்‌ வரைக்கும்‌ எல்லா மக்களும்‌ 





பாவத்தின்‌ கழ்‌ அடைத்துப்‌ போடப்பட்டனர்‌ (கலா. 3:22). 
இயேசு என்ற சந்ததி தோன்றும்‌ வரைக்கும்‌ (கலா. 3:19) நம்மைப்‌ 
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பொறுப்புடன்‌ காத்துக்‌ கொள்வதற்காக நியாயப்பிரமாணமானது ஒரு 
உபாத்தியாக அல்லது பாதுகாவலராக (கலா. 3:23, 24)க்‌ கொடுக்கப்பட்டது. 
இப்பொழுது இயேசு வந்திருப்பதால்‌, நியாயப்பிரமாணமானது அதன்‌ 
நோக்கத்தை நிறைவேற்றி விட்டது. இனியும்‌ நாம்‌ உபாத்திக்கு அல்லது 
பாதுகாவலருக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டவர்கள்‌ அல்ல (கலா. 3:25). 

ஒரு கருத்தில்‌, நியாயப்பிரமாணமானது பிழையற்றதாக 
இருக்கவில்லை (எபி. 8:7) ஏனெனில்‌ அது பாவம்‌ நிறைந்த ஒரு மனிதரைப்‌ 
பூரணப்படுத்த இயலவில்லை (எபி. 7:19௮). தரஅளவு என்ற வகையில்‌, 
நியாயப்பிரமாணமானது ஒரு மீறுகலுமின்றி முழுமையான க&ீழ்ப்படிதலைக்‌ 
கேட்டுக்‌ கொண்டது (கலா. 3:10; யாக்‌. 2:10). பாவம்‌ நிறைந்த தவறெதுவும்‌ 
செய்யாமல்‌ நாம்‌ வாழ்வதில்லை என்பதை இந்தத்‌ தரஅளவையானது 
வெளிப்படுத்திற்று. இவ்விதமாக இது உபாத்தி என்ற வகையில்‌ (கலா. 3:25) 
தனது நோக்கத்தை நிறைவேற்றி, பாவிகளுக்கு ஒரு மீட்பர்‌ தேவை 
என்பதை நமக்குக்‌ காண்பித்தது. 





நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நோக்கமானது பின்வருமாறு விளக்கப்‌ 
படலாம்‌. ஃப்ளோரிடாவில்‌ வாழும்‌ ஒரு மனிதர்‌, கானடாவில்‌ உள்ள ஒரு 
நண்பரை ஒரு கோடைகாலத்தில்‌ சென்று சந்தித்தார்‌. அவர்‌ அந்தப்‌ 
பகுதியை மிகவும்‌ நேசித்தார்‌, எனவே தாம்‌ ஃப்ளோரிடாவில்‌ செய்தது 
போலவே அன்னாசிப்‌ பழத்‌ கோட்டம்‌ ஓன்றை நாட்டுவதற்குக்‌ கானடா 
வில்‌ முயற்சி செய்யப்‌ போவதாகத்‌ தமது நண்பரிடம்‌ கூறினார்‌. அவரது 
நண்பரோ அப்படிப்பட்ட முயற்சியானது வெற்றிகரமாய்‌ இராது என்று 
அவரை இணங்க வைக்கக்‌ கூடாது போயிற்று, எனவே அவர்‌ (நண்பர்‌) 
கானடாவின்‌ அதிக வெப்பமான பகுதியான தென்முனையின்‌ சரிவில்‌ 
அந்தத்‌ தோப்பை நாட்டும்படிக்கு அவரை உற்சாகப்படுத்தினார்‌. முதல்‌ 
குளிர்காலத்தில்‌, உறைபனியானது முன்னதாகவே வந்து சேர்ந்தது; 
அன்னாசிப்‌ புதர்களில்‌ பழம்‌ எதுவும்‌ பழுக்கும்‌ முன்பே பனி விழத்‌ 
தொடங்கிற்று. அம்மனிதர்‌ தோள்களைக்‌ குலுக்கிக்‌ கொண்டு, அந்த 
ஆண்டில்‌ உறைபனி முன்னதாகவே வந்து விட்டது ஆனால்‌ அடுத்த 
அண்டில்‌ பின்னதாக வரும்‌ என்று கூறிக்‌ கொண்டார்‌. அவர்‌ அடுத்த 
அண்டும்‌ முயற்சி செய்தார்‌, விளைவு முந்திய ஆண்டைப்‌ போன்றதாகவே 
இருந்தது. பத்து ஆண்டுகளாக முயற்சி செய்த பிறகு, கடைசியாக அந்த 
மனிதர்‌, கானடா நாட்டுத்‌ தட்பவெப்ப நிலையானது அன்னாசிப்‌ பழப்‌ 
புதர்கள்‌ கனி கொடுக்க அனுமதிப்பது இல்லை என்பதை ஒப்புக்‌ 
கொண்டார்‌. 

விசுவாசத்தில்‌ நீதிமானாகிய ஆபிரகாம்‌ என்ற மனிதரைத்‌ தேவன்‌ 
தெரிந்து கொண்டு, அவருடைய சந்ததியார்களை அவர்களைச்‌ சுற்றிலும்‌ 
இருந்த பொல்லாத உலகிலிருந்து தனிப்படுத்தி வைத்தார்‌. அவர்களை 
ஆளுகை செய்ய நீதியுள்ள ஒரு பிரமாணத்தைக்‌ கொடுத்த அவர்‌ 
அவர்களுடன்‌ (என்றென்றும்‌) இருப்பதாக வாக்களித்தார்‌. எந்த ஒரு 
மக்களினமானது தங்கள்‌ நற்செயல்களினால்‌, தேவநீதியை அடைந்திருக்க 
முடியும்‌ என்றால்‌, அது இஸ்ரவேல்‌ மக்களினமாகவே இருந்திருக்கும்‌, 
ஏனெனில்‌, தேவன்‌ அவர்களைப்‌ பாவம்‌ நிறைந்த உலகில்‌ இருந்து பிரித்து 
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வைத்திருந்து அவர்களின்‌ தேவைகளுக்கு வழங்கினார்‌. அப்படிப்பட்ட ஒரு 
அனுகூலமான நிலையிலும்‌ கூட அவர்கள்‌ யாவரும்‌ பாவம்‌ செய்தனர்‌. 

நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கழ்‌ ஒருவர்‌ இரட்சிப்பை ஈட்ட முடியாது 
என்பதைக்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள இஸ்ரவேலுக்கு போதுமான எண்ணிக்கையில்‌ 
வருடங்கள்‌ கொடுத்ததினால்‌, எல்லா மக்களும்‌ பாவிகளாய்‌ உள்ளனர்‌ 
என்பதை தேவன்‌ காண்பித்துள்ளார்‌. நற்செயல்களினால்‌ நம்மை நாமே 
இரட்சித்துக்‌ கொள்ள முடியாது; நாம்‌ ஒரு இரட்சகர்‌ தேவைப்படும்‌ 
நிலையில்‌ உள்ளோம்‌. இந்த வழிமுறையில்‌ நியாயப்பிரமாணமானது, 
“நாம்‌ விசுவாசத்தினாலே நீதிமான்களாக்கப்படுவதற்கு ... நம்மைக்‌ 
கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ வழிநடத்துறெ உபாத்தியாயிருந்தது” (கலா. 3:24). 
எவரொருவரும்‌ தாம்‌ இயேசுவின்றி இரட்சிக்கப்பட முடியும்‌ என்ற வாதம்‌ 
செய்ய முடியாது, ஏனெனில்‌ தேவன்‌ - இஸ்ரவேலின்‌ மூலமாக - மிகச்‌ சிறந்த 
சூழல்களில்‌ உள்ள மனிதர்கள்‌ கூடப்‌ பாவிகளாய்‌ உள்ளனர்‌, அவர்கள்‌ 
நீதிமான்களாக்கப்படுவதற்கு இயேசுவின்‌ உதவி தேவை என்று 
தீர்மானமாகக்‌ காண்பித்துள்ளார்‌. 


மிகச்‌ சிறந்த ஒரு அணுகுமுறை 
நியாயப்பிரமாணமும்‌ புதிய உடன்படிக்கையும்‌ நீதிக்கான 
குங்களுடைய அணுகுமுறையில்‌ வித்தியாசப்படுகின்றன. அவைகளின்‌ 
வலியுறுத்தத்தில்‌ இந்த வித்தியாசம்‌ உள்ளது. முதலாவது உடன்‌ 
படிக்கையானது மனிதரின்‌ நடவடிக்கைகளை ஆளுகை செய்த சட்டங்‌ 
களை வலியுறுத்தியது, இரண்டாவதானது சரீரத்தைக்‌ கட்டுப்படுத்துகின்ற 

ஆவியின்‌ பண்புகளுடனே அதிகம்‌ பணியாற்றி வருகின்றது. 
முதலாவது உடன்படிக்கையானது எதிர்மறைகளுக்கு முக்கியத்துவம்‌ 
அளித்து நேர்மறைகளில்‌ குறைவாகவே செயல்பட்டது; இரண்டாவது 
உடன்படிக்கையானது நேர்மறைகளுக்கு முக்கியத்துவம்‌ அளிக்கின்றது, 





ஆனால்‌ பொல்லாங்கு எனப்படுவகைச்‌ செய்ய வேண்டாம்‌ என்று நமக்குக்‌ 
கூறுகின்றது. மலைப்பிரசங்கத்தில்‌ இயேசு, குறிப்பிட்ட சில விஷயங்கள்‌ 
செய்யப்படக்‌ கூடாதவைகளாய்‌ உள்ளன என்று கூறினார்‌.” கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
செய்யக்‌ கூடாதவைகள்‌ பற்றிப்‌ பவுலும்‌ பேசினார்‌.” இவைகள்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள “நீ செய்யாதிருப்பாயாக” என்ற வகையான கூற்றுக்‌ 
களில்‌ ஒரு சில மட்டுமேயாகும்‌. மக்கள்‌ எவ்விதம்‌ வாழ வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
கான புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கட்டளைகள்‌ எதிர்மறையாய்‌ இருப்பதற்குப்‌ பதில்‌ 
நேர்மறையாகவே உள்ளன. பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கூற்றுக்கள்‌ நேர்மறையாய்‌ 
உள்ளதைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாக அடிக்கடி எதிர்மறையாகவே உள்ளன. 


மிகச்‌ சிறந்த வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
இரண்டாவது உடன்படிக்கையானது முதலாவகைக்காட்டிலும்‌ மிகச்‌ 


சிறந்தது ஆகும்‌. ஏனென்றால்‌ அதன்‌ வாக்குத்தத்தங்கள்‌ முதலாவது 
உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்க்கொடுக்கப்பட்டவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகச்‌ 
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சிறந்தவைகளாக உள்ளன (எபி. 8:6. கழ்ப்படிதலுக்குப்‌ பரலோகத்தில்‌ 
(1 பேது. 1:3, 4) நித்திய இரட்சிப்பு வெகுமதியாய்‌ அளிக்கப்படும்‌ (எபி. 5:9) 
என்று இஸ்ரவேலர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ அளிக்கவில்லை. 
தேவனைப்‌ போன்று மாற்றப்பட்ட, மறுரூபமடைந்த உயிர்த்தெழுந்த 
சரீரம்‌ பற்றிய குறிப்பிடுதல்‌ (பிலி. 3:21; 1 யோவா. 3:2) பழைய 
உடன்படிக்கையில்‌ இல்லை. இரண்டாம்‌ உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ 
உண்மையுடன்‌ வாழ்ந்திருப்பவர்களுக்கே அவர்‌ இவ்வித வாக்குத்தத்‌ 
தங்களை ஏற்படுத்தியுள்ளார்‌. புதிய உடன்படிக்கையின்‌ வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
பழைய உடன்படிக்கையின்‌ வாக்குத்தத்தங்களான இஸ்ரவேல்‌ நாட்டில்‌ 





நீடித்த ஆயுள்‌, மற்றும்‌ சரீரப்‌ பிரகாரமான வளமை என்பவற்றைக்‌ 
காட்டிலும்‌ அதிகம்‌ சிறந்தவைகளாக உள்ளன (உபா. 5:33). 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலரோடு ஏற்படுத்திய உடன்படிக்கையானது நித்திய 
ஜீவனையோ அல்லது பரலோகத்தையோ வாக்களித்ததில்லை. இப்படிப்‌ 
பட்ட வாக்குத்தத்தங்களை அது உள்ளடக்காதிருந்ததினால்‌, பரலோகத்தில்‌ 
நித்திய ஜீவனைப்‌ பெறுதல்‌ என்பது அந்த உடன்படிக்கையைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்வகைச்‌ சார்ந்திருக்கவில்லை. பழைய உடன்படிக்கையானது இவ்வித 
வாக்குத்தத்தங்களை ஏற்படுத்தியிருந்ததென்றால்‌, புதிய உடன்படிக்கை 
யானது மிகச்‌ சிறந்த வாக்குத்தத்தங்களைக்‌ கொண்டதாய்‌ இராது. இதற்கு 
மறுபுறத்தில்‌, புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌, புதுப்பிக்கப்பட்ட, 
வளமையான பூமி மட்டுமே வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்டி ருந்தது என்றால்‌, 
அது முதலாம்‌ உடன்படிக்கையைக்‌ காட்டிலும்‌ மிகச்‌ சிறந்த வாக்குத்‌ 
குத்தத்தை உடையதாக இராது. 

புதிய உடன்படிக்கையானது மாறுபட்டதும்‌ மிகச்‌ சிறந்த 
ஒன்றானதுமாக உள்ளது. இது மேன்மையான வாக்குத்தத்தங்களின்‌ மேல்‌ 
நிலைநாட்டப்பட்டது (எபி. 8:6). மற்றும்‌, இது மேன்மையான 
சட்டமளிப்பவர்‌ ஒருவரை (எபி. 3:3), மத்தியஸ்கரை (எபி. 12:24) நம்பிக்‌ 
கையை (எபி. 7:19), ஆசாரியத்துவத்தை (எபி. 7:21-24), பலியை (எபி. 9:23), 
உடமையை (எபி. 10:34; 11:16), மற்றும்‌ சுதந்தரத்தை (1 பேது. 1:3, 4) 
அளித்துள்ளது. 





முடிவுரை 
தேவன்‌ வித்தியாசப்பட்ட மக்களுடன்‌ வித்தியாசப்பட்ட உடன்‌ 
படிக்கைகளைக்‌ கொண்டு செயல்பட்டுள்ளார்‌. அவர்‌ மோசேயின்‌ மூலமாக 
இஸ்ரவேல்‌ மக்களுக்குக்‌ கொடுத்த உடன்படிக்கையானது, அவர்‌ இயேசு 
மூலமாக நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ள உடன்படிக்கையைக்‌ காட்டிலும்‌ தாழ்ந்த 
தாகவே உள்ளது. கிறிஸ்தவ யுகத்தில்‌ நாம்‌ மேன்மையான வாக்குத்‌ 
குத்தங்களின்‌ மேல்‌ கட்டப்பட்டுள்ள மேன்மையான உடன்படிக்கையைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌. 
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குறிப்புகள்‌ 

!இவ்விதழில்‌ தொடங்குகின்ற “புதிய உடன்படிக்கை - முழுமையான மன்னிப்பு” என்ற 
பாடத்தைக்‌ காணவும்‌. “மத்‌. 5:34; 6:1-3, 7, 8, 16; 7:1, 6; 23:3, 8, 9 ஆதிய வசனங்களைக்‌ 
காணவும்‌. “ரோமர்‌ 12:2, 3, 11, 14, 16, 19; 13:13; 15:1; எபே. 5:7, 18; 6:4, 6; கொலோ. 3:2, 9, 
19, 21, 22 ஆகிய வசனங்களைக்‌ காணவும்‌. 


பழைய உடன்படிக்கை /v5. 
புதிய உடன்படிக்கை 


முதலாம்‌ உடன்படிக்கை இரண்டாம்‌ உடன்படிக்கை 

1. சாபங்கள்‌ (கலா. 3:10) 1. ஆசீர்வாதங்கள்‌ (கலா. 3:13, 14) 

2. இரக்கம்‌ இல்லை (எபி. 10:28) 2. இரக்கம்‌ (எபி. 8:12) 

3. ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்பு (2 கொரி. 3:9; 3. நீதி (2 கொரி. 5:21); ஆக்கினைத்‌ 
கலா. 2:21) தீர்ப்பு இல்லை (ரோமர்‌ 8:1) 

4. மரணம்‌ (2 கொரி. 3:7; 4. ஜீவன்‌ (ரோமர்‌ 8:2) 
ரோமர்‌ 8:2) 

5. செயல்‌ வலிவற்ற பலி 5. செயல்‌ வலிவுள்ள பலி 
(எபி. 10:4, 11) (மத்‌. 26:28) 

6. பாவ இச்சைகளைத்‌ தூண்டிற்று 6. பாவ இச்சைகளை 
(ரோமர்‌ 7:5, 8) வெற்றிகொள்ள நமக்கு 

உதவுறெது (கலா. 5:16) 

7. மாம்சத்தின்படி (ரோமர்‌ 8:8) 7. ஆவியின்‌ மூலம்‌ பலப்‌ 
பலவீனமானதாக பயனற்றதாக படுத்தப்பட்டது (எபே. 3:16) 
(எபி. 7:18) உள்ளது. 

8. கோபாக்கினை (ரோமர்‌ 4:15) 8. ஒப்புரவு (கொலோ. 1:22) 

9. எழுத்து கொல்லுகிறது 9. ஆவியோ உயிர்ப்பிக்றெது 
(ரோமர்‌ 7:6; 2 கொரி. 3:6) (ரோமர்‌ 7:6; 2 கொரி. 3:6) 

10. பூரணத்துவமற்றது (எபி. 8:7) 10. சுயாதனப்‌ பிரமாணமாகிய 


பூரணப்‌ பிரமாணம்‌ (யாக்‌. 1:25) 


நியாயப்பிரமாணமானது மனிதனின்‌ பாவம்‌ நிறைந்த தன்மையைச்‌ 
சுட்டிக்காட்டியதேயொழிய பாவத்துடனான அவனது போராட்டத்திற்குத்‌ 
தீர்வு எதையும்‌ கொண்டிருந்ததில்லை. புதிய ஒரு வழி தேவையாய்‌ 
இருந்தது. முதலாவதானது எதைச்‌ செய்ய முடியாதிருந்தகோ அதை 
இரண்டாவதானது செய்ய முடிந்தது என்பதைப்‌ பின்வருவது 
காண்பிக்கின்றது: “அதெப்படியெனில்‌, மாம்சத்தினாலே பலவீனமாயிருந்த 
நியாயப்பிரமாணம்‌ செய்யக்‌ கூடாததைத்‌ தேவனே செய்யும்படிக்கு, 
தம்முடைய குமாரனைப்‌ பாவமாம்சத்தின்‌ சாயலாகவும்‌, பாவத்தைப்‌ 
போக்கும்‌ பலியாகவும்‌ அனுப்பி, மாம்சத்திலே பாவத்தை 








ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்த்தார்‌” (ரோமர்‌ 8:3). 
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முதலாம்‌ 
உடன்படிக்கையினால்‌ 
செய்ய முடியாதவைகள்‌ 


. நீதிமானாக்குதல்‌ (ரோமர்‌ 3:20; 


கலா. 2:16; 3:11, 12) 

. சுதந்தரர்களை ஏற்படுத்துதல்‌ 
(ரோமர்‌ 4:14) 

. நீதியை ஏற்படுத்துதல்‌ 
(கலா. 2:21) 

. ஆசீர்வதித்தல்‌ (கலா. 3:10) 

. சுதந்தரம்‌ கொடுத்தல்‌ 
(கலா. 3:18) 

. ஜீவனைக்‌ கொடுத்தல்‌ 
(கலா. 3:21) 

. இரட்சித்தல்‌ (ரோமர்‌ 10:1)' 


. பூரணராக்குதல்‌ (எபி. 7:19) 
. பாவங்களை மன்னித்தல்‌ 
(எபி. 10:4) 


இரண்டாம்‌ 
உடன்படிக்கையினால்‌ 
செய்ய முடிந்தவைகள்‌ 


. நீதிமானாக்குதல்‌ 
(ரோமர்‌ 5:1) 

. சுதந்தரர்களை ஏற்படுத்துதல்‌ 
(ரோமர்‌ 8:17; கலா. 4:7) 

. நீதியை ஏற்படுத்துதல்‌ 
(ரோமர்‌ 3:27, 22) 

. ஆசீர்வதித்தல்‌ (எபே. 1:3) 


5. சுதந்தரம்‌ கொடுத்தல்‌ 


(கலா. 3:29) 


. ஜீவனைக்‌ கொடுத்தல்‌ 


(1 யோவா. 5:11) 


7. இரட்சித்தல்‌ (அப்‌. 4:12; 


எபி. 7:25) 


. பூரணராக்குதல்‌ (எபி. 10:14) 
. பாவங்களை மன்னித்தல்‌ 


(மத்‌. 26:28). 





முதலாம்‌ உடன்படிக்கையானது - அதனுடைய சட்டங்கள்‌, ஆணைகள்‌ 
மற்றும்‌ கட்டளைகள்‌ ஆகியவற்றுடன்‌ கூட - இயேசு கொண்டு வந்ததை 
நமக்கு அளிக்க முடியாததாயிருந்தது: “அந்த முதலாம்‌ உடன்படிக்கை 
பிழையில்லாதிருந்ததானால்‌, இரண்டாம்‌ உடன்படிக்கைக்கு இடம்‌ தேட 
வேண்டுவதில்லையே” (எபி. 8:7). 





குறிப்பு 

கிறிஸ்துவின்‌ யுகத்தின்‌ பொழுது நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ காத்துக்‌ கொள்வதினால்‌ 
இரட்சிப்படைய நாடியவர்கள்‌ யாவரும்‌ இழந்து போகப்பட்டனர்‌ என்று பவுல்‌ 
மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
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தரா உடன்படுக்கை - 
முழுமையான மன்னிய 


ஆகையால்‌, சகோதரரே, நாம்‌ பரிசுத்த ஸ்தலத்தில்‌ பிரவேசிப்‌ 
பதற்கு இயேசுவானவர்‌ தமது மாம்சமாகிய திரையின்‌ வழியாய்ப்‌ 
புதிதும்‌ ஜீவனுமான மார்க்கத்தை நமக்கு உண்டெண்ணிபைடியால்‌, 
அந்த மார்க்கத்தின்‌ வரியாய்‌ பிரவேசிப்பதற்கு அவருடைய 
இரத்தத்தினாலே நமக்குத்‌ தைரியம்‌ உண்டாயிருக்றெபடியினாலும்‌, 
தேவனுடைய வீட்டின்மேல்‌ அதிகாரியான மகா ஆசாரியர்‌ நமக்கு 
ஒருவர்‌ இருக்றெபடியினாலும்‌, ... உண்மையுள்ள இருதயத்தோடும்‌ 
விசுவாசத்தின்‌ பூரண நிச்சயத்தோடும்‌ சேரக்கடவோம்‌ (எப்‌. 
10:19-22). 


சீனாய்‌ மலையில்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்படுவதற்கு முன்பு 
பாவமன்னிப்பைப்‌ பற்றி வேதாகமத்தில்‌ மிகச்‌ சிறிதளவே வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. பலிகள்‌ செலுத்தப்பட்டன; இருப்பினும்‌ இந்த பலிகளின்‌ மிகச்‌ 
சரியான நோக்கம்‌ வெளிப்படுத்தப்படவில்லை. காயீனும்‌ ஆபேலும்‌ 
செலுத்திய பலியானது (அதி. 4:3, 4) பாவ நிவாரணப்‌ பலியாய்‌ இருந்திருக்‌ 
கலாம்‌, ஆனால்‌ அவை ஸ்தோத்திரப்‌ பலியாகவோ அல்லது உற்சாக 
பலியாகவோ கூட இருந்திருக்கலாம்‌ (லேவி. 7:12, 16). நோவா (ஆதி. 8:20), 
ஆபிரகாம்‌ (ஆதி. 22:13), யாக்கோபு (ஆதி. 31:54; 46:1) மற்றும்‌ எத்திரோ 
(யாத்‌. 18:12) ஆகியோரின்‌ பலிகள்‌ பாவநிவாரணப்‌ பலிகளாய்‌ 
இல்லாதிருந்திருக்கலாம்‌; ஆனால்‌ யோபு தமது பிள்ளைகளினிமித்தம்‌ 
செலுத்தியது பாவநிவாரணப்‌ பலிகளாய்‌ இருந்தன என்று நாம்‌ 
அறிகின்றோம்‌ (யோபு 1:5). 


நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ மன்னிப்பு 
வெளிப்படையாகச்‌ செய்யப்பட்ட பாவங்களுக்கு நியாயப்பிரமாணத்‌ 
தின்‌ கம்‌ மரண தண்டனை அளிக்கப்பட வேண்டியதாக இருந்தது. 


அன்றியும்‌ தேசத்திலே பிறந்தவர்களிலாகிலும்‌ அந்நியர்களிலாகிலும்‌ 
எவனாவது துணிகரமாய்‌ யாதொன்றைச்‌ செய்தால்‌, அவன்‌ கர்த்தரை 
நிந்திக்கிறான்‌; அந்த ஆத்துமா தன்‌ ஜனத்தாரில்‌ இராதபடிக்கு 
அறுப்புண்டு போகவேண்டும்‌. அவன்‌ கர்த்தரின்‌ வார்த்தையை 
அசட்டைபண்ணி, அவர்‌ கற்பனையை மீறினபடியால்‌, அந்த ஆத்துமா 
அறுப்புண்டு போகவேண்டும்‌; அவன்‌ அக்கிரமம்‌ அவன்மேல்‌ 
இருக்கும்‌ என்று சொல்‌ என்றார்‌ (எண்‌. 15:30, 31). 
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“மோசேயினுடைய பிரமாணத்தைத்‌ கள்ளுகிறவன்‌ இரக்கம்‌ பெறாமல்‌ 
இரண்டு மூன்று சாட்சிகளின்‌ வாக்கினாலே சாகிறானே” (எபி. 10:28) என்று 
நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. மீறி நடப்பவர்களுக்கு இரக்கம்‌ எதுவும்‌ 
காண்பிக்கப்பட வேண்டியிராதிருந்தது, மற்றும்‌ தண்டனையிலிருந்து 
ஒருவரை விடுவிப்பதற்கு (அபராதக்‌) கட்டணம்‌ எதுவும்‌ அனுமதிக்கபடா 
இருந்தது. கொலைகாரனுக்குத்‌ தண்டனை பற்றிய பிரமாணமானது, 
“சாடுறதற்கேற்ற குற்றஞ்சுமந்த கொலைபாதகனுடைய ஜீவனுக்காக நீங்கள்‌ 
மீட்கும்பொருளை வாங்கக்கூடாது; அவன்‌ தப்பாமல்‌ கொலை 
செய்யப்பட வேண்டும்‌” (எண்‌. 35:31) என்று எடுத்துரைத்தது. 


பாவத்திற்குப்‌ பலி 

எண்ணாகமம்‌ 15ன்படியாக, ஒரு கட்டளையை அறியாமல்‌ மீறியவர்‌ 
கள்‌ மன்னிக்கப்படுவதற்காகப்‌ பலி செலுத்த முடிந்திருந்தது. தேவன்‌ 
அவர்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 





கர்த்தர்‌ மோசேயினிடத்தில்‌ சொன்ன இந்தக்‌ கற்பனைகள்‌ 
எல்லாவற்றின்படியும்‌, கர்த்தர்‌ மோசேயைக்கொண்டு கட்டளை 
கொடுத்த நாள்முதற்கொண்டு அவர்‌ உங்களுக்கும்‌ உங்கள்‌ சந்ததி 
களுக்கும்‌ நியமித்த எல்லாவற்றின்படியேயும்‌ நீங்கள்‌ செய்யாமல்‌, 
அறியாமல்‌ தவறி நடந்தாலும்‌, சடையாருக்குத்‌ தெரியாமல்‌ யாதொரு 
தப்பிதம்‌ செய்தாலும்‌, சடையார்‌ எல்லாரும்‌ கர்த்தருக்குச்‌ சுகந்த 
வாசனையான தகனபலியாக ஒரு காளையையும்‌, முறைமைப்படி 
அதற்கேற்ற போஜனபலியையும்‌, பானபலியையும்‌, பாவ நிவாரண 
பலியாக ஒரு வெள்ளாட்டுக்‌ கடாவையும்‌ செலுத்த வேண்டும்‌. 
அதனால்‌ ஆசாரியன்‌ இஸ்ரவேல்‌ புத்திரரின்‌ சபையனைத்திற்காகவும்‌ 
பாவ நிவிர்த்தி செய்யக்கடவன்‌; அது அறியாமையால்‌ செய்யப்பட்ட 
படியாலும்‌, அதினிமித்தம்‌ அவர்கள்‌ கர்த்தருக்குக்‌ தகன பலியையும்‌, 
பாவ நிவாரண பலியையும்‌ கர்த்தருடைய சந்நிதியில்‌ கொண்டு 
வந்ததினாலும்‌, அது அவர்களுக்கு மன்னிக்கப்படும்‌. அது அறியாமை 
யினாலே ஜனங்கள்‌ யாவருக்கும்‌ வந்தபடியால்‌, அது இஸ்ரவேல்‌ 
புத்திரரின்‌ சபையனைத்திற்கும்‌ அவர்களுக்குள்ளே தங்குகிற 
அந்நியனுக்கும்‌ மன்னிக்கப்படும்‌. ஒருவன்‌ அறியாமையினாலே 
பாவஞ்‌ செய்தானாகில்‌, ஒரு வயதான வெள்ளாட்டைப்‌ பாவ 
நிவாரண பலியாகச்‌ செலுத்தக்கடவன்‌. அப்பொழுது அறியாமை 
யினால்‌ பாவஞ்செய்தவனுக்காக ஆசாரியன்‌ பாவ நிவிர்த்தி 
செய்யும்படி கர்த்தருடைய சந்நிதியில்‌ பாவறிவிர்த்து செய்யக்‌ கடவன்‌; 
அப்பொழுது அவனுக்கு மன்னிக்கப்படும்‌ (எண்‌. 15:22-28). 


பாவநிவாரணப்‌ பலி மற்றும்‌ குற்ற நிவாரணப்பலி ஆகியவை பற்றிய 
பிரமாணங்கள்‌ லேவி. 4:1-7:10ல்‌ மிகவும்‌ விபரமாய்த்‌ தரப்பட்டுள்ளன. 
பாவநிவாரணப்‌ பலி ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்ட பின்பு பாவம்‌ செய்தவரின்‌ 
பாவமானது “மன்னிக்கப்படும்‌” (லேவி. 4:20, 26, 31, 35; 5:10, 13, 16, 18; 
6:7; 19:22) என்று தேவன்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌. பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்‌ 
பட்டாலும்‌, மிருகங்களின்‌ இரத்தமானது அவற்றை மன்னிக்கவில்லை. 
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முதலாம்‌ உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்ப்‌ பாவஞ்‌ செய்திருந்தவர்களையும்‌ 
சிலுவையில்‌ இயேசுவின்‌ மரணம்தான்‌ மன்னித்தது (ரோமர்‌ 3:25; எபி. 9:15). 


காளைகள்‌ மற்றும்‌ வெள்ளாடுகளின்‌ இரத்தம்‌ 

“அல்லாமலும்‌, காளை வெள்ளாட்டுக்கடா இவைகளுடைய இரக்கம்‌ 
பாவங்களை நிவிர்த்தி செய்ய மாட்டாதே” (எபி. 10:4) என்று புதிய 
ஏற்பாடானது தெளிவாக எடுத்துரைக்கின்றது. மிருகங்களின்‌ இரத்தமானது 
பாவங்களை மன்னிக்க முடியாதிருந்தது என்றால்‌, “பாவம்‌ ... மன்னிக்கப்‌ 
படும்‌” என்று பிரமாணத்தில்‌ உள்ள கூற்றானது (எ.கா. லேவி. 4:20, 26, 30, 
35ஐக்‌ காணவும்‌) பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்பட்டிருந்ததில்லை ஆனால்‌ 
எதிர்காலத்தில்‌ மன்னிக்கப்படும்‌ என்று மறைமுகமாக உணர்த்தியதா? 

பழைய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள சில கூற்றுகள்‌, தேவன்‌ அந்தக்‌ காலத்தின்‌ 
பொழுதே பாவங்களை மன்னித்தார்‌ என்று தெளிவாகப்‌ போதிக்கின்றன. 
தேவனிடத்தில்‌ மோசேயின்‌ ஜெபமும்‌ அதற்கு அவருடைய பதிலும்‌, 
தேவன்‌ சிலுவைக்கு முன்னதாகவே பாவங்களை மன்னித்தார்‌ என்று 
சுட்டிக்காட்டுகின்றன. “உமது கருபையினுடைய மகத்துவத்தின்படி யே 
யும்‌, எகிப்தை விட்டது முதல்‌ இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ இந்த ஜனங்களுக்கு 
மன்னித்து வந்ததின்படியேயும்‌, இந்த ஜனங்களின்‌ அக்கிரமத்தை, 
மன்னித்தருளும்‌” என்றான்‌. அப்பொழுது கர்த்தர்‌: “உன்‌ வார்த்தையின்‌ 
படியே மன்னித்தேன்‌” (எண்‌. 14:19, 20). தாவீது பத்சேபாளுடன்‌ பாவம்‌ 
செய்த பிறகு, அவரிடத்தில்‌ நாத்தான்‌, “நீ சாகாதபடிக்கு கர்த்தர்‌ உன்‌ பாவம்‌ 
நீங்கச்‌ செய்தார்‌” (2 சாமு. 12:13ஆ) என்று உறுதிப்படுத்தினார்‌. இஸ்ர 
வேல்கள்‌ “தங்களைத்‌ தாழ்த்தி, ஜெபம்‌ பண்ணி, என்‌ முகத்தைத்‌ தேடி, 
தங்கள்‌ பொல்லாத வழிகளை விட்டுத்‌ திரும்பினால்‌, அப்பொழுது 
பரலோகத்திலிருக்கிற நான்‌ கேட்டு, அவர்கள்‌ பாவத்தை மன்னித்து, 
அவர்கள்‌ தேசத்துக்கு க்ஷேமத்தைக்‌ கொடுப்பேன்‌” (2 நாளா. 7:14) என்று 
தேவன்‌ சாலொமோனிடம்‌ கூறினார்‌. 








பழைய ஏற்பாட்டின்‌ காலத்தில்‌ தேவன்‌ மக்களின்‌ பாவங்களை 
மன்னித்தார்‌ என்று சுட்டிக்காட்டும்‌ ஆதாரங்கள்‌ காணப்படுகின்றன. இதை 
அவர்‌ இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ செய்ய முடிந்தது, 
ஏனென்றால்‌, அவருடைய மரணமானது அது நடப்பதற்கு முன்பாகவே 
தேவனைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அது நடந்து விட்டிருந்த நிச்சயமுடையகாய்‌ 
இருந்தது. இயேசுவின்‌ மரணத்தைத்‌ தேவன்‌ முன்னதாகவே (ஏசா. 53:4-12; 
அப்‌. 2:23), படைப்புக்குக்‌ கூட முன்னதாகவே (1 பேது. 1:18-20) 
திட்டமிட்டிருந்தார்‌. 

கடந்த காலத்தின்‌ பாவங்களை மன்னிப்பதில்‌ தேவன்‌ நீதியுள்ளவராய்‌ 
இருந்ததை அவர்‌ இயேசுவின்‌ மரணத்தின்‌ மூலமாகக்‌ காண்பித்தார்‌. 
“தேவன்‌ பொறுமையாயிருந்த முற்காலத்தில்‌ நடந்த பாவங்களைக்‌ தாம்‌ 
பொறுத்துக்‌ கொண்டகைக்‌ குறித்துத்‌ தம்முடைய நீதியைக்‌ காண்பிக்கும்‌ 
பொருட்டாகவும்‌” (ரோமர்‌ 3:25அ). இயேசுவின்‌ மரணமானது புதிய 





உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ உள்ளவர்களின்‌ பாவங்களை மன்னிப்பது 
மட்டுமின்றி, முதலாம்‌ உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ இருந்தவர்களுக்கு 
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மன்னிப்பின்‌ அடிப்படையாகவும்‌ இருந்தது. இவ்விதமாக, நியாயப்‌ 
பிரமாணம்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திராத ஒரு ஆசீர்வாதமான நித்திய 
சுதந்தரத்தை இஸ்ரவேலர்களும்‌ பெற முடிந்திருந்தது. “ஆகையால்‌ முதலாம்‌ 
உடன்படிக்கையின்‌ காலத்திலே நடந்த அக்கிரமங்களை நிவிர்த்தி செய்யும்‌ 
பொருட்டு அவர்‌ மரணமடைந்து, அழைக்கப்பட்ட வர்கள்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட நித்திய சுதந்தரத்தை அடைந்து கொள்வதற்காக, புது 
உடன்படிக்கையின்‌ மத்தியஸ்தராயிருக்கிறார்‌” (எபி. 9:15). 

சுய தகுதிகள்‌ அல்லது பலிகள்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ 
மட்டுமின்றி, உலகத்தின்‌ பாவங்களுக்காகச்‌ சிந்தப்பட்ட இயேசுவின்‌ 
இரத்தத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேலரின்‌ பாவங்களை 
மன்னித்தார்‌ (1 யோவா. 2:2). எல்லாக்‌ காலங்களிலுமே பாவமன்னிப்பானது 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது. “இரத்தஞ்‌ 
சிந்துதலில்லாமல்‌ மன்னிப்பு உண்டாகாது” (எபி. 9:22அ). இயேசுவின்‌ 
இரத்தமே பாவங்களை மன்னிக்கக்‌ கூடிய ஒரே இரத்தம்‌ ஆகும்‌. 





புதிய ஏற்பாட்டின்‌ க&ீம்‌ மன்னிப்பு 
தேவனுடைய இயல்புக்கு முற்றிலும்‌ முரணான பாவமானது 
அவருடைய கொந்தளிக்கும்‌ வெறுப்பைக்‌ தூண்டிக்‌ களறி விடுகின்றது: 


சத்தியத்தை அநியாயத்தினாலே அடக்கி வைக்கிற மனுஷருடைய 
எல்லா வித அவபக்திக்கும்‌ அநியாயத்துக்கும்‌ விரோதமாய்‌, தேவ 
கோபம்‌ வானத்திலிருந்து வெளிப்படுத்தப்பட்டிருக்கிறது 
(ரோமர்‌ 1:18). 


விபசாரக்காரனாவது, அசுத்தனாவது, விக்ரெகொராதனைக்காரனாகிய 
பொருளாசைக்காரனாவது தேவனுடைய இராஜ்யமாயெ 
கிறிஸ்துவின்‌ ராஜ்யத்தில்‌ சுதந்தரமடை வதில்லையென்று அறிந்திருக்‌ 
இறீர்களே. 

இப்படிப்பட்டவைகளினிமித்தமாகக்‌ கீழ்ப்படியாமையின்‌ 
பிள்ளைகள்மேல்‌ தேவகோபாக்கினை வருவதால்‌, ஒருவனும்‌ 
உங்களை வீண்வார்க்தைகளினாலே மோசம்போக்காதபடிக்கு 
எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌ (எபே. 5:5, 69. 


ஆகையால்‌, விபசாரம்‌, அசுத்தம்‌, மோகம்‌, துர்‌இச்சை, 
விக்கிரகாராதனையான பொருளாசை ஆகிய இவைகளைப்‌ பூமியில்‌ 
உண்டு பண்ணுகிற உங்கள்‌ அவயவங்களை அழித்துப்போடுங்கள்‌. 
இவைகளின்‌ பொருட்டே கீழ்ப்படியாமையின்‌ பிள்ளைகள்மேல்‌ 
தேவ கோபக்கினை வரும்‌ (கொலோ. 3:5, 6. 


தேவ கோபமானது ஊற்றப்படும்‌, ஏனென்றால்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை 
மீறுதல்‌ (எபி. 1:9) என்ற பாவத்தை (1 யோவா. 3:4) கர்த்தர்‌ வெறுக்றொர்‌. 

பாவமானது தேவகோபத்தினால்‌ சந்திக்கப்படுவது மட்டுமின்றி, அது 
நம்மைத்‌ தேவனிடத்திலிருந்து விலக்கிப்‌ பிரிக்கின்றது. பவுல்‌, “முன்னே 
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அந்நியராயும்‌ துர்க்கிரியைகளினால்‌ மனதிலே சத்துருக்களாயும்‌ இருந்த 
உங்களை” (கொலோ. 1:21) என்று எழுதினார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, மன்னிக்கப்‌ 
படாத பாவிகள்‌ “புத்தியில்‌ அந்தகாரப்பட்டு, தங்கள்‌ இருதய கடினத்தினால்‌ 
தங்களில்‌ இருக்கும்‌ அறியாமையினாலே தேவனுடைய ஜீவனுக்கு 
அந்நியராய்‌” (எபே. 4:18) உள்ளனர்‌ என்றும்‌ உரைத்தார்‌. அவர்கள்‌, 
“இறிஸ்துவைச்‌ சேராதவர்களும்‌ ... தேவனற்றவர்களும்‌ ... தூரமா 
யிருந்த”வர்களுமாய்‌ (எபே. 2:12, 13) உள்ளனர்‌. மற்றும்‌ “தேவனுக்குச்‌ 
சத்துருக்களாகவும்‌” (ரோமர்‌ 5:10) உள்ளனர்‌. “உலக சிநேகம்‌ தேவனுக்கு 
விரோதமான பகை” (யாக்‌. 4:4) என்று யாக்கோபு எழுதினார்‌. 


நமது மன்னிப்பிற்காக இயேசுவின்‌ தியாகம்‌ 

மனிதரின்‌ கிரியைகளும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கரியைகளும்‌ 
பாவத்தையோ அல்லது தேவ கோபத்தையோ நீக்க முடியாது. இது 
சாத்தியமென்றால்‌, இயேசு சிலுவையில்‌ மரித்திருக்க வேண்டிய அவசியம்‌ 
இல்லை. “நான்‌ தேவனுடைய கிருபையை விருதாவாக்குகிறதில்லை; 
நீதியானது நியாயப்பிரமாணத்தினாலே வருமானால்‌ கிறிஸ்து மரித்தது 
வீணாயிருக்குமே” (கலா. 2:21) என்று எழுதினார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, 
“நியாயப்பிரமாணப்‌ புஸ்தகத்தில்‌ எழுதப்பட்டவைகளையெல்லாம்‌ 
செய்யத்தக்கதாக அவைகளில்‌ நிலைத்திராதவன்‌ எவனோ அவன்‌ 
சபிக்கப்பட்டவன்‌ என்று எழுதியிருக்கிறதே”” (கலா. 3:10ஆ) என்றும்‌ 
கூறினார்‌. நியாயப்பிரமாணமானது துணிகரமான தவறுகளை அனுமதித்த 
தில்லை; அது இரக்கம்‌ அளித்ததில்லை (கலா. 5:4; எபி. 10:28). இவைகள்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ மட்டுமே அளிக்கப்பட முடியும்‌. மனிதரு 
டைய பகுதியில்‌ இருந்து ஏதொன்றும்‌ பாவங்களை மன்னிக்க முடியாது. 
பழைய பாடல்‌ ஒன்று கூறுகின்றபடி, “என்‌ பாவத்தை நீக்கிட இயேசுவின்‌ 
இரத்தம்‌ தானே.” நமது பகுதியில்‌ தக்க பதில்செயல்‌ இல்லாமல்‌ நாம்‌ 
சுத்திகரிக்கப்பட முடியாதிருக்கும்போது, இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ மட்டுமே 
பாவங்களை எடுத்துப்போட முடியும்‌. 

இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மூலம்‌ (மத்‌. 26:28; 1 யோவா. 1:7; வெளி. 
1:5) ஒரு புதிய ஜீவனுள்ள மார்க்கத்தின்‌ மூலம்‌ (எபி. 10:19, 20) நமது 
பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படுகின்றன. அவர்‌ தம்முடைய இரத்தத்தைச்‌ 
சிந்தியதில்‌ நமது பாவங்களுக்கு விலை செலுத்தி (ரோமர்‌ 6:23; 1 பேது. 
1:18-20) தேவகோபத்தை நீக்குவகைச்‌ சாத்தியமாக்கினார்‌. “இப்படி நாம்‌ 





அவருடைய இரத்தத்தினாலே நீதிமான்களாக்கப்பட்டிருக்க, கோபாக்‌ 
தினைக்கு நீங்கலாக அவராலே நாம்‌ இரட்சிக்கப்படுவது அதிக நிச்சய 
மாமே” (ரோமர்‌ 5:9). அவருடைய இரத்தமானது தேவனுக்கும்‌ நமக்கும்‌ 
இடையில்‌ சமாதானத்தைக்‌ கொண்டுவரும்‌ ஒரு ஒப்புரவாக்குதலையும்‌ 
சாத்தியமாக்குகின்றது (கொலோ. 1:20) எனவே இயேசு நம்மை 
“பரிசுத்தராகவும்‌, குற்றமற்றவர்களாகவும்‌, கண்டிக்கப்படாதவர்களாகவும்‌ 
தமக்கு முன்பாக” நிறுத்த முடிகின்றது (கொலோ. 1:21). “அந்தப்படியே, 
இயேசுவும்‌ தம்முடைய சொந்த இரத்தத்தினாலே ஜனத்தைப்‌ பரிசுத்தஞ்‌ 
செய்யும்படியாக நகர வாசலுக்குப்‌ புறம்பே பாடுபட்டார்‌” (எபி. 13:12). 
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நமது கீழ்ப்படிதலுள்ள பதில்செயல்‌ 

இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ மட்டுமே நமது இரட்சிப்பை அளிக்க முடியும்‌ 
(அப்‌. 4:12). அவர்‌ சாத்தியமாக்கியுள்ள ஆவிக்குரிய வாழ்வைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்வதற்கு நாம்‌ நமது நம்பிக்கையை அவரில்‌ வைக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ 
அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து அவரைப்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌. யோவான்‌ 3:36, 
“குமாரனிடத்தில்‌ விசுவாசமாயிருக்கிறவன்‌ நித்திய ஜீவனை உடையவனா 
யிருக்கிறான்‌; குமாரனுக்குக்‌ கழ்ப்படியாதவனோ ஜீவனைக்‌ 
காண்பதில்லை, தேவனுடைய கோபம்‌ அவன்மேல்‌ நிலைநிற்கும்‌ ...” என்று 
கூறுகின்றது. வசனத்தின்‌ இம்மொழிபெயர்ப்பு சரியானதாக உள்ளது. KIV 
குமிழிலும்‌) “குமாரனை விசுவாசியாதவன்‌” என்று கூறுகின்றது, மற்றும்‌ 
NIVயானது “குமாரனை மறுதலிக்கிறவன்‌”?” என்று கூறுகின்றது. 
இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ 21/2௦ என்ற வார்த்தை “&ழ்ப்படியாத” 
என்று அர்த்தப்படுகின்றது; இவ்வசனத்தில்‌ “விசுவாசியாக” என்று அர்த்தப்‌ 
படுகின்ற 20512௦ என்ற வார்த்தை அடங்கியிருக்கவில்லை. 

இயேசு, “தாம்‌ பூரணரான பின்பு, தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிறெ யாவரும்‌ 
நித்திய இரட்சிப்பை அடைவதற்குக்‌ காரணராகினார்‌” (எபி. 5:9). இயேசு 
ஒருபோதும்‌ பூரணரற்றவராய்‌ இருந்ததில்லை. “பூரண” என்ற வார்த்தை 
“அதன்‌ முடிவை அடைந்து, முழுமையாகி” என்று அர்த்தப்படும்‌ ரeleio5 
என்பதாக உள்ளது. மனிதரை இரட்சிப்பதற்கான அவருடைய ஊழிய 
மானது அவரது இரத்தம்‌ சிந்துதலுடன்‌ முழுமையடைந்து, முடிக்கப்‌ 
பட்டது (யோவா. 19:30). நமது இரட்சிப்புக்கு விலை செலுத்தியதில்‌ அவர்‌ 
தமக்குக்‌ கழ்ப்படிறெவர்களுக்கு இரட்சிப்பின்‌ மூல ஆதாரமானார்‌. எல்லா 
மன்னிப்பும்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ அடிப்படையிலேயே உள்ளது, வேறு 
வழியில்‌ இது சாத்தியமாய்‌ இராது, ஏனெனில்‌ “இரத்தஞ்‌ சிந்துதலில்லாமல்‌ 
மன்னிப்பு உண்டாகாது” (எபி. 9:22). 

நாம்‌ செய்ய முடிகின்ற எதுவும்‌ நமது இரட்சிப்பை உண்டாக்க 
இயலாததாக உள்ளது; பதிலாக, இயேசு தாம்‌ ஏற்படுத்தியுள்ள 
இரட்சிப்பைத்‌ தமக்குக்‌ கீழ்ப்படிகற யாவருக்கும்‌ தருகின்றார்‌. நாம்‌ 
கிருபையின்‌ மூலமாக, தகுதியற்ற நிலையில்‌ தேவனுடைய ஈவாகத்‌ 
தரப்பட்ட கிருபையின்‌ மூலம்‌ இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌ - நமது கிரியை 








களின்‌ மூலமாக அல்ல, ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ கிரியையின்‌ மூலமாகவே 
இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌ (எபே. 2:8, 9). இயேசுவின்‌ சித்தத்திற்குப்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்வதினால்‌, அவர்‌ சிலுவையில்‌ தம்முடைய மரணத்தில்‌ 
சிந்திய இரத்தத்தின்‌ மூலம்‌ நமக்கு அளித்துள்ள இரட்சிப்பை நாம்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ள முடியும்‌. இதுவே சுவிசேஷம்‌ என்ற நற்செய்தியாக உள்ளது. 
இயேசுவுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாதவர்கள்‌ - சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படி 
மாட்டார்கள்‌ - கர்த்தருடைய சந்நிதானத்திலிருந்து நீங்கலாகி, நித்திய 
அழிவாகிய தண்டனையை அடைவார்கள்‌ (2 தெச. 1:8, 9). 

இயேசுவே நமது ஒப்புரவாக்கும்‌ பலியாக உள்ளார்‌, இயேசுவின்‌ 
இரத்தத்தின்‌ (ரோமர்‌ 3:25) மீதுள்ள நமது விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக தேவன்‌ 
நம்மைச்‌ சந்தித்து நமது பாவங்களில்‌ இருந்து நம்மைத்‌ துப்புரவாக்கும்‌ 
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கிருபாசனமும்‌ அவரே (எபி. 9:5). இயேசு நமக்குச்‌ செய்துள்ளவற்றின்மீது 
நாம்‌ விசுவாசம்‌ வைக்க வேண்டுமே தவிர, தேவனுக்கென்று நாம்‌ நமது 
சொந்தத்தில்‌ செய்யக்‌ கூடியவைகளில்‌ அல்ல. விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக நாம்‌ 
கிருபையினாலே இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌ (எபே. 2:8, 9). நாம்‌ 
“விசுவாசத்தினாலே இந்தக்‌ கருபைக்குள்‌” பிரவேசிக்கும்‌ சிலாக்கியத்தைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌ (ரோமர்‌ 5:2). 

இருப்பினும்‌ தேவன்‌ நம்மை ஆசீர்வதிக்கும்‌ விசுவாசமானது தேவனு 
டைய சித்தத்திற்கு நம்மைக்‌ கீழ்ப்படிதலுடன்‌ பதில்செயல்‌ செய்யத்‌ 
தூண்டும்‌ ஒரு விசுவாசமாக உள்ளது. புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌, தேவன்‌ 
கேட்கும்‌ விசுவாசத்திற்கான பதில்செயலானது மனந்திரும்புதல்‌ (அப்‌. 
17:30), இயேசுவில்‌ உள்ள விசுவாசத்தை அறிக்கையிடுகல்‌ (ரோமர்‌ 10:9, 10), 
மற்றும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ (மாற்‌. 16:15, 16; அப்‌. 2:38; 22:16; கொலோ. 2:12, 13; 
1 பேது. 3:21) ஆகியவற்றை உள்ளடக்கி இருக்கின்றது. 

இயேசு நம்மிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளும்‌ எதுவும்‌ நமது பாவங்களை 
நீக்க முடியாது. இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ மட்டுமே அகைச்‌ செய்ய முடியும்‌; 
இருந்த போதிலும்‌, நாம்‌ இயேசுவுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ இருக்கும்‌ 
வரையிலும்‌ அவர்‌ நமது பாவங்களை நீக்க மாட்டார்‌. அணிவகுத்துச்‌ 
செல்லுதல்‌, உரத்த சத்தமிடுதல்‌, மற்றும்‌ எக்காளங்களை ஊதுதல்‌ ஆகியவை 
மட்டும்‌ எரிகோ நகர மதில்களை விழச்‌ செய்ய முடியாதிருந்தது போலவே 
(எபி. 11:30), நமது விசுவாசம்‌, மனந்திரும்புதல்‌, அறிக்கையிடுதல்‌ மற்றும்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ ஆகியவை நமது பாவங்களை நீக்கப்‌ போதுமானவை 





களல்ல. இஸ்ரவேலரின்‌ விசுவாசமானது அவர்கள்‌ தேவனுடைய 
கட்டளைக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யத்‌ தூண்டியது, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
செயல்பட்ட பொழுது பலன்‌ அளிக்கப்பட்டனர்‌. அதே வழிமுறையில்‌, நாம்‌ 
மனந்திரும்பி, அறிக்கையிட்டு, ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ பொழுது நமது 
விசுவாசத்திற்குப்‌ பலன்‌ அளிக்கப்படுகின்றது. நாம்‌ தேவனுடைய 
சித்தத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யும்‌ பொழுது, அவர்‌ செய்கின்றது எதுவோ 
அது நமது இரட்சிப்பை உண்டாக்கும்‌ என்ற விசுவாசம்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றோம்‌; நமது விசுவாசம்‌ நமது சொந்த செயல்களில்‌ இருப்பதில்லை. 
பவுல்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


அல்லாமலும்‌, நீங்கள்‌ கறிஸ்துவைப்பற்றும்‌ விருத்தசேதனத்தினாலே 
மாம்சத்துக்குரிய பாவசாரத்தைக்‌ களைந்துவிட்டதினால்‌, கையால்‌ 
செய்யப்படாத விருத்தசேதனத்தை அவருக்குள்‌ பெற்றீர்கள்‌. 
ஞானஸ்நானத்திலே அவரோடே கூட அடக்கம்பண்ணப்பட்டவா்‌ 
களாகவும்‌ அதிலே அவரை மரித்தோரிலிருந்தெழுப்பின தேவனுடைய 
செயலின்‌ மேலுள்ள விசுவாசத்தினாலே அவரோடே கூட எழுந்தவர்‌ 





களாகவும்‌ இருக்கிறீர்கள்‌. உங்கள்‌ பாவங்களினாலேயும்‌, உங்கள்‌ 
மாம்ச விருத்தசேதனமில்லாமையினாலேயும்‌ மரித்தவர்களாயிருந்த 
உங்களையும்‌ அவரோடே கூட உயிர்ப்பித்து, அக்கிரமங்களெல்லா 
வற்றையும்‌ உங்களுக்கு மன்னித்து ... (கொலோ. 2:11-13). 





நாம்‌ ஞானஸ்நானத்தில்‌ அவரோடு கூட அடக்கம்‌ பண்ணப்படும்‌ 
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போது “தேவனுடைய கிரியைகளின்‌” மேல்‌ நமது விசுவாசம்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. இயேசுவை மரித்தோரிலிருந்து உயிர்ப்பித்ததில்‌ தேவன்‌ 
இயேசுவை மரணத்திலிருந்து வாழ்வுக்குக்‌ கொண்டு வரும்‌ தம்முடைய 
வல்லமையைச்‌ செயல்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌. இயேசுவை உயிர்ப்பித்ததில்‌ 
தேவன்‌ செய்க செயலின்‌ அடிப்படையில்‌ அவரது வல்லமையானது நாம்‌ 
ஞானஸ்நானத்தில்‌ தேவன்‌ நம்மை ஆவிக்குரிய மரணத்திலிருந்து 
வாழ்வுக்குக்‌ கொண்டு வர வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளதால்‌, நாம்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்போது அவருடைய கிரியையானது நாம்‌ ஆவிக்குரிய 
முறையில்‌ வாழ்விக்கும்‌ என்று விசுவாசம்‌ கொண்டிருக்க முடியும்‌. நாம்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்பொழுது, நாம்‌ நிறைவேற்றியவைகளில்‌ அல்ல 
ஆனால்‌ தேவன்‌ செய்கின்றவைகளிலேயே நமது விசுவாசத்தை வைக்க 
வேண்டும்‌. இந்தத்‌ தேவையை நாம்‌ நிறைவேற்றும்‌ பொழுது தேவன்‌ நமக்கு 
ஆவிக்குரிய வாழ்வை அளித்து நமது எல்லா மீறுதல்களையும்‌ 
மன்னிக்கின்றார்‌. 

நமக்கு புதிய ஜீவன்‌ அளிக்கவும்‌ நமது பாவங்களை மன்னிக்கவும்‌ நாம்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ மற்றும்‌ தேவனுடைய வல்லமை ஆகியவற்றின்‌ மீது 
விசுவாசம்‌ கொள்ளும்படி மட்டுமே கேட்டுக்‌ கொள்ளப்படுவதில்லை; 
அதற்கும்‌ அப்பால்‌, நாம்‌ இயேசுவுக்காகப்‌ புதிய வாழ்க்கை ஓன்றை 
வாழும்படி நமது கடந்த கால வாழ்வுக்கு மரிக்க வேண்டும்‌ என்று 
நம்மிடத்தில்‌ தேவன்‌ கேட்டுக்‌ கொள்கின்றார்‌. ஞானஸ்நானத்தில்‌ 
இயேசுவுடன்‌ அடக்கம்பண்ணப்படும்‌ வேளையில்‌ நாம்‌ நமது கடந்த 
வாழ்க்கைக்கு மரிக்கின்றோம்‌; பிறகு நாம்‌ புதிய ஜீவனுள்ளவர்களாய்‌ நடக்க 
முடியும்‌ (ரோமர்‌ 6:4). சுவிசேஷத்தில்‌ அடங்கியுள்ள உபதேச 
சட்டங்களுக்கு நாம்‌ மனப்பூர்வமாகக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ பொழுது (ரோமர்‌ 
6:17, 18), நமது பழைய மனிதன்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ கூடச்‌ “சிலுவையில்‌ 
அறையப்‌ படுகின்றான்‌.” “நாம்‌ இனிப்‌ பாவத்துக்கு ஊழியஞ்‌ 
செய்யாதபடிக்கு, பாவ சரீரம்‌ ஒழிந்துபோகும்பொருட்டாக” (ரோமர்‌ 6:௦) 
தேவன்‌ இந்தத்‌ திட்டத்தை வடிவமைத்தார்‌. 

கிறிஸ்துவினால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்ட வசனத்திலிருந்து நாம்‌ என்ன 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று கற்றுக்‌ கொள்வதின்‌ அடிப்படையிலேயே நமது 
விசுவாசம்‌ இருக்க வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 10:17). அப்போஸ்கலார்களுடைய 
வார்த்தைகளின்‌ மூலமாகவே நாம்‌ இயேசுவின்‌ மீது விசுவாசம்‌ கொள்ள 
முடியும்‌ என்று அவரே உரைத்தார்‌ (யோவா. 17:20). இதற்கு ஒரு 
எடுத்துக்காட்டாக பெரோயாவில்‌ இருந்த மக்கள்‌, “மனோ வாஞ்சையாய்‌ 
வசனத்தை ஏற்றுக்கொண்டு, காரியங்கள்‌ இப்படியிருக்றெதா என்று 
தினந்தோறும்‌ வேதவாக்கியங்களை ஆராய்ந்து பார்த்ததினால்‌ ... 





நற்குணசாலிகளாய்‌ இருந்தார்கள்‌. அதனால்‌ அவர்களில்‌ அநேகம்‌ பேரும்‌ 
கனம்பொருந்திய கிரேக்கரில்‌ அநேக ஸ்திரீகளும்‌ புருஷர்களும்‌ 
விசுவாசித்தார்கள்‌” (அப்‌. 17:11, 12). 


கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஒரு புதிய நபர்‌ 
நாம்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்பொழுது (ரோமர்‌ 6:8; 
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கலா. 3:27) அவருக்குள்‌ புதிய மக்கள்‌ ஆகின்றோம்‌ (2 கொரி. 5:17). கிறிஸ்து 
வுக்குள்‌ இருக்கின்றவர்கள்‌ சபை என்ற (எபே. 1:22, 23; கொலோ. 1:18, 24) 
கிறிஸ்துவின்‌ ஒரே சரீரமாய்‌ இருக்கின்றனர்‌ (ரோமர்‌ 12:5). ஞானஸ்‌ 
நானமானது நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவின்‌ ஒரே சரீரத்தினுடைய அவயங்களாக்கு 
கின்றது (1 கொரி. 12:13, 27). 

நாம்‌ ஆவியினாலும்‌ தண்ணீரினாலும்‌ மீண்டும்‌ பிறந்தால்‌ அன்றி, 
தேவனுடைய இராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க முடியாது (யோவா. 3:5). 
மறுபடியும்‌ பிறந்தவர்களே கிறிஸ்துவின்‌ சரீரமாகிய (எபே. 1:22, 23; 
கொலோ. 1:18, 24) சபையில்‌ (எபி. 12:23) “முதற்‌ பேறானவர்களாய்‌” 
உள்ளனர்‌. அவர்களே கிறிஸ்துவின்‌ ராஜ்யத்தில்‌ குடிமக்களாய்‌ உள்ளனர்‌ 
(எபே. 2:19; கொலோ. 1:13). இந்தப்‌ புதிய ஜீவனுள்ளவர்கள்‌ கிறிஸ்து 
கட்டிய (மத்‌. 16:18) மற்றும்‌ அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிகற (எபே. 5:24) 
கிறிஸ்துவின்‌ சபையாராக உள்ளனர்‌. இந்த சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவால்‌ அன்புகூரப்பட்டு (எபே. 5:25) உள்ளனர்‌, மற்றும்‌ ஒருநாளில்‌ 
அவருக்கு ஒப்புவிக்கப்படுவார்கள்‌. அவர்களை அவர்‌ தம்முடைய 
இரத்தத்தின்‌ வல்லமையால்‌ (கொலோ. 1:20ஐக்‌ காணவும்‌) பரிசுத்தமும்‌ 
பிழையற்றவர்களுமாய்‌ இருக்கும்படி (எபே. 5:27) கறைதிரை முதலான 
எதுவுமற்றவர்களாக்கினார்‌. 


முடிவுரை 
கிறிஸ்துவின்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்ப்‌ பாவங்களுக்கு 
மன்னிப்புப்‌ பெறுவதற்குத்‌ தேவையான செயல்முறைகள்‌ மோசேயின்‌ 
மூலம்‌ கொடுக்கப்பட்ட நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ போதிக்கப்பட்ட வைகளில்‌ 
இருந்து மாறுபடுகின்றன. இஸ்ரவேலர்கள்‌ தங்கள்‌ பாவமன்னிப்புக்கு 
அடையாளப்‌ பலியாக மிருகத்தின்‌ இரத்தத்தைப்‌ பயன்படுத்த வேண்டி 
யிருந்தது, ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தமே அவர்களின்‌ பாவங்களை 
மன்னித்தது. அது போலவே, நாம்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மீது விசுவாசம்‌ 
கொண்டு மக்களுக்கான அவரது இன்றைய நாளின்‌ வேண்டுகோள்களுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படியும்‌ பொழுது, புதிய ஏற்பாட்டின்‌ கீழ்க்‌ கிறிஸ்தவார்களாகின்றவர்‌ 
களை இயேசுவின்‌ இரத்தம்‌ மன்னிக்கின்றது. 
இந்த தேவையானவைகளை நிறைவேற்றுவதற்கு நாம்‌ நமது பாவம்‌ 
நிறைந்த வழிமுறைகளை மாற்றிக்‌ கொண்டு இயேசுவுக்காக வாழ்வதற்குத்‌ 
தீர்மானம்‌ செய்து, அவர்‌ மீதுள்ள நமது விசுவாசத்தை அறிக்கையிட்டு, 
ஞானஸ்நானத்தில்‌ அவரோடே கூட அடக்கம்‌ பண்ணப்பட்டு உயிர்க்தெழ 
வேண்டும்‌ (அப்‌. 2:38; கொலோ. 2:12). நாம்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட 
மன்னிப்பானது நாம்‌ கிறிஸ்தவர்களான பின்பு ஒளியில்‌ நடந்து கொண்டு 
நமது பாவங்களை அறிக்கையிட்டால்‌ நமக்கு மன்னிப்பு இருக்கிறது (அப்‌. 
8:22; 1 யோவா. 1:7-9). புதிய உடன்படிக்கையின்‌ &ழ்‌ பாவமன்னிப்பிற்கு 
வேறு வழிமுறைகள்‌ எதுவும்‌ அளிக்கப்படுவதில்லை. 
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சிலுவையில்‌ இருந்த குற்றவாளி 
மன்னிக்கப்பட்டு பற்றிய விஷயம்‌ 

புதிய உடன்படிக்கையின்‌ தெளிவான போதனைகளைப்‌ பலர்‌ 
புறக்கணிக்கின்றனர்‌, ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌, இயேசுவுடன்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்டிருந்த இரு குற்றவாளிகளில்‌ ஒருவர்‌ ஞானஸ்நானமின்றியே 
இரட்சிக்கப்பட்டதாக நம்புகின்றனர்‌. இந்த மனிதன்‌ (குற்றவாளி) புதிய 
உடன்படிக்கையின்‌ கீழான இரட் சிப்புக்கு ஒரு எடுத்துக்காட்டாக இருப்ப 
தில்லை. உண்மையில்‌ இவர்‌ தேவனுடன்‌ ஓப்புரவாகுவதற்கு நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தினுடைய அல்லது இயேசுவின்‌ புதிய உடன்படிக்கையினுடைய 
வேண்டுகோள்கள்‌ எதையும்‌ நிறைவேற்றியிருந்ததில்லை. 

இயேசு இந்தப்‌ பூமியில்‌ இருந்த வேளையில்‌, தமக்குப்‌ பிரியமான எந்த 
நிபந்தனைகளின்‌ கீழும்‌ தாம்‌ தேர்ந்து கொண்ட விதத்தில்‌ பாவங்களைச்‌ 
சுயாதீனமாக மன்னித்தார்‌. எடுத்துக்காட்டாக, அவர்‌ திமிர்வாதக்காரனு 
டைய பாவங்களையும்‌ (மத்‌. 9:2-8; மாற்‌. 2:3-12; லூக்‌. 5:17-26) மற்றும்‌ 
தம்முடைய பாதங்களைக்‌ கழுவிய ஒரு பெண்ணின்‌ பாவங்களையும்‌ லூக்‌. 
7:44-50) மன்னித்தார்‌. இந்தத்‌ தனிநபர்கள்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டி ருந்தனர்‌, 
ஆனால்‌ மன்னிக்கப்‌ படுவதற்கு நாம்‌ கொண்டிருக்க வேண்டிய 
விசுவாசத்தை அவர்கள்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. நமது விசுவாசம்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மீதும்‌ (ரோமர்‌ 3:25) மற்றும்‌ அவருடைய 
உயிர்த்தெழுதலின்‌ மீதும்‌ (ரோமர்‌ 10:9) இருந்தாக வேண்டும்‌. 
சிலுவையிலறையப்பட்ட குற்றவாளியைப்‌ போலவே இந்த மக்களும்‌ 
நியாயப்பிரமாணம்‌ அல்லது இயேசுவின்‌ உடன்படிக்கைக்குக்‌ கீழ்ப்படிய 
வேண்டும்‌ என்ற நிபந்தனைகள்‌ இன்றியே மன்னிக்கப்பட்டனர்‌. 

இயேசு மன்னித்த இவர்கள்‌ யாவரும்‌ புதிய உடன்படிக்கை அமுலுக்கு 
வரும்‌ முன்பாகவே பாவமன்னிப்பை பெற்றிருந்தார்கள்‌. பாவமன்னிப்புக்‌ 
கென்று மனந்திரும்புதலானது இயேசுவின்‌ நாமத்தில்‌ சகல தேசத்தாருக்கும்‌ 
அப்பொழுது பிரசங்கிக்கப்படாதிருந்தது (லூக்‌. 24:47). இந்தக்‌ 
காரணத்தினால்‌, இந்தத்‌ தனிநபர்கள்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்குப்‌ புதிய 
உடன்படிக்கையின்‌ நிபந்தனைகளுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய முடியாதிருந்தது. 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்தில்‌ பாவமன்னிப்பை முதன்‌ முதலில்‌ 
பிரசங்கித்தவரான பேதுரு, மக்களிடத்தில்‌ “நீங்கள்‌ மனந்திரும்பி, 
ஒவ்வொருவரும்‌ பாவ மன்னிப்புக்கென்று இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தினாலே ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளுங்கள்‌, அப்பொழுது 
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பரிசுத்த ஆவியின்‌ வரத்தைப்‌ பெறுவீர்கள்‌” (அப்‌. 2:38) என்று கூறினார்‌. 
நடபடிகளின்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ சுவிசேஷத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ 
செய்தவர்கள்‌ பேதுருவினால்‌ கட்டளையிடப்பட்டவைகளைச்‌ சீராகச்‌ 
செய்தனர்‌ (அப்‌. 2:41; 8:12, 36-39; 9:18; 10:47, 48; 16:15, 33; 18:8). 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட குற்றவாளியல்ல, இந்தத்‌ தனிநபர்களே நாம்‌ 
மன்னிக்கப்படுவதற்கு சுவிசேஷத்திற்கு எவ்விதம்‌ பதில்செயல்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்பதற்கு நமக்கு எடுத்துக்காட்டாக இருக்கின்றனர்‌. அவர்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ அர்ப்பணிக்கப்பட்டிருந்த புதிய 
உடன்படிக்கைக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்திருந்தனர்‌, மாற்கு 16:16ல்‌ இயேசுவும்‌ கூட, 
“விசுவாசமுள்ளவனாகி ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவன்‌ இரட்சிக்கப்படுவான்‌; 
விசுவாசியாதவனோ ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ தீர்க்கப்படுவான்‌” என்று 
போதித்தார்‌. 





192 


புத்ய உடன்படிக்கை - ஒரு 
தபா 10ரமாணும்‌ 


அப்படிப்போல, என்‌ சகோகரரே, நீங்கள்‌ மரித்தோரிலவிருந்து 
எழுந்த கறிஸ்து என்னும்‌ வேறொருவருடையவர்களாகி, தேவனுக்‌ 
கென்று கனி கொடுக்கும்படி கிறிஸ்துவின்‌ சரீர்த்தனாலே நியாயப்‌ 
பிரமாணத்துக்கு மரித்தவர்களானீர்கள்‌. நாம்‌ மாம்‌சத்திற்கு 
உட்பட்டிருந்த காலத்தில்‌ நியாயப்பிரமாணத்தனாலே தோன்றிய 
பாவ இச்சைகள்‌ மரணத்திற்கு ஏதுவான கனிகளைக்‌ கொடுக்கத்‌ 
தக்கதாக நம்முடைய அவயவங்களிலே பெலன்‌ செய்கது. 
இப்பொழுதோ, நாம்‌ பழமையான எழுத்தின்படியல்ல, புதுமையான 
ஆவியின்படி ஊழியஞ்செய்யத்தக்கதாக, நம்மைக்‌ கட்டியிருந்த 
நியாயப்பிரமாணத்துக்கு நாம்‌ மரித்தவார்களாகி, அதினின்று 
விதெலையாக்கப்பட்டிருக்கறோம்‌. (ரோமர்‌ 7:4-6). 


பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ பிரமாணத்திற்குக்‌ கழ்ப்பட்டிருந்தவர்கள்‌ 
பிறப்பினால்‌ உடன்படிக்கையின்‌ பிள்ளைகள்‌ ஆனார்கள்‌; அவர்கள்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழ்ப்‌ பிறந்திருந்தனர்‌. உடன்படிக்கையானது 
அவர்களுக்கும்‌ தேவனுக்கும்‌ இடையில்‌ இருந்தது. உடன்படிக்கையின்‌ 
நிபந்தனைகளுக்கு அவர்கள்‌ கழ்ப்படிந்தால்‌, அவர்கள்‌ வளம்‌ பெற்று, 
நாட்டில்‌ நீடிய ஆயுளுடன்‌ இருப்பார்கள்‌. அவர்கள்‌ கீழ்ப்படியாது 
இருந்தால்‌, தண்டனையின்‌ விளைவுகளினால்‌ துன்புற்று நாட்டை விட்டு 
வெளியேற்றப்படுவார்கள்‌. 

நியாயப்பிரமாணமானது நம்பிக்கையூட்டும்‌ வகையில்‌ தேவைப்‌ 
பட்டிருந்ததென்று காண்பித்த புதிய உடன்படிக்கை என்பது முற்றிலும்‌ 
புதிய மாறுபட்ட அமைப்பாக இருந்தது. புதிய உடன்படிக்கையின்‌ 
பிள்ளைகள்‌ ஆவதற்கு நாம்‌ மறுபடியும்‌ பிறக்க வேண்டும்‌ (யோவா. 3:3-5). 
இது நாம்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட 
நித்தியமான, பரலோக ஆசீர்வாதத்தை (1 பேது. 1:3, 4) பெற்றுக்‌ கொள்ள 
முடிவதற்கு முன்பு செய்யப்பட வேண்டும்‌. புதிய உடன்படிக்கையானது 
நாம்‌ அன்புடனும்‌ சுயவிருப்புடனும்‌ ஊழியம்‌ செய்து, தேவபயத்துடன்‌ 
பின்பற்றுக்‌ கூடிய ஒரு நண்பரையும்‌ நமக்கு அளிக்கின்றது. புதிய 
உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌, நாம்‌ இருதயத்திலிருந்து ஊழியம்‌ செய்கின்றோம்‌. 
நாம்‌ நமது கர்த்தரும்‌ மீட்பருமாகிய இயேசுவுக்காக வாழ 
விரும்புகன்றோம்‌. 

தேவன்‌ வானங்களையும்‌ பூமியையும்‌ படைப்பதற்கு முன்பாகவே, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ மூலமல்ல, ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ மூலமாகவே மனித 
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இனத்தைத்‌ தாம்‌ இரட்சிக்க வேண்டுமென்று முன்‌ தீர்மானம்‌ செய்தார்‌ 
(அப்‌. 2:23; 1 பேது. 1:18-20). தேவன்‌ ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியின்‌ மூலம்‌ 
வருமென்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்த ஆசீர்வாதத்தை நியாயப்‌ 
பிரமாணமானது கொண்டு வரவில்லை (அதி. 22:18; கலா. 3:16). மாறாக, 
அது தனக்குக்‌ கீழ்ப்பட்டிருந்தவர்களை ஒரு சாபத்தின்‌ கீழ்‌ கொண்டு 
வந்தது. நியாயப்பிரமாணமானது, அதில்‌ கட்டளையிடப்பட்டிருந்த 





ஒவ்வொன்றையும்‌ ஒருவர்‌ கடைப்பிடிக்காதிருந்தால்‌ (யாக்‌. 2:10) அவர்‌ 
சபிக்கப்பட்டிருப்பார்‌ (கலா. 3:10) என்று கூறிற்று - மற்றும்‌ (இயேசுவைத்‌ 
தவிர) எவரொருவரும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை முழுமையாகக்‌ கடைப்‌ 
பிடித்திருந்ததில்லை. 

இது, ஆபிரகாமின்‌ சந்ததியான இயேசுவின்‌ மூலம்‌ சகல இனங்களையும்‌ 
ஆசீர்வதிப்பதாக அவருடன்‌ தேவன்‌ செய்திருந்த உடன்படிக்கையை 
நியாயப்பிரமாணமானது ஒன்றுமற்றதாக்கிற்று என்று அர்த்தப்படுவ 
தில்லை. பவுல்‌, “... கிறிஸ்துவை முன்னிட்டுக்‌ தேவனால்‌ முன்‌ உறுதி 
பண்ணப்பட்ட உடன்படிக்கையை நானூற்று முப்பது வருஷத்திற்குப்‌ 
பின்பு உண்டான நியாயப்பிரமாணமானது தள்ளி, வாக்குத்தத்தத்தை 





வியர்த்தமாக்க மாட்டாது” (கலா. 3:17) என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌. 
நியாயப்பிரமாணமானது ஆசீர்வாதத்தைக்‌ கொண்டு வர முடியாதிருந்தது. 
ஏனெனில்‌ அது தன்‌ கீழிருந்த எல்லாரையும்‌ சபித்தது. இந்த சாபமானது 
நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ எடுத்துப்‌ போடப்பட முடியாதிருந்தது, ஆனால்‌ 
அது (சாபம்‌) பிற்பாடு கிறிஸ்துவினால்‌ எடுத்துப்‌ போடப்படுவதாய்‌ 
இருந்தது. கிறிஸ்து வந்த பொழுது, “மரத்திலே தாக்கப்பட்ட எவனும்‌ 
சபிக்கப்பட்டவன்‌ என்று எழுதியிருக்கிறபடி, கிறிஸ்து நமக்காகச்‌ சாபமாக, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ சாபத்திற்கு நம்மை நீங்கலாக்கி மீட்டுக்‌ 
கொண்டார்‌” (கலா. 3:13). கலாத்தியர்‌ 2:21ல்‌ நாம்‌, “நான்‌ தேவனுடைய 
கிருபையை விருதாவாக்குகிறதில்லை; நீதியானது நியாயப்பிரமாணத்‌ 
தினாலே வருமானால்‌, கிறிஸ்து மரித்தது வீணாயிருக்குமே” என்று 
வாசிக்கின்றோம்‌. 





கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணம்‌ 

பழைய மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கைகளுக்கிடையே உள்ள நேரெகிர்ப்‌ 
பண்பானது பிரமாணங்களின்‌ இயல்பு என்பதாக உள்ளதேயன்றி, 
பிரமாணத்தைப்‌ பெற்றிருத்தல்‌ மற்றும்‌ பிரமாணமற்று இருத்தல்‌ 
என்பவற்றிற்கு இடையிலானது அல்ல. முதலாவதானது இருதயத்தில்‌ 
மாறுதல்‌ ஏற்பட்டிராதவர்களால்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டிய 
சட்டங்களின்‌ அமைப்பாயிருந்தது. தேவனுடைய பிரமாணமானது 
அவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ எழுதப்பட்டிருக்க வேண்டிய அவசியம்‌ 
இல்லாதிருந்தது. புதிய உடன்படிக்கையின்‌ அணுகுமுறையானது மக்களின்‌ 
வாழ்வில்‌ சரீரத்திற்குரிய அம்சங்களைக்‌ கட்டுப்படுத்துகின்ற ஒரு 
எழுதப்பட்ட சட்டமுறைமைகளை விடப்‌ பெரியதாக உள்ளது. 
இப்பொழுது நாம்‌ ஒரு மாற்றம்‌ பெற்ற வாழ்வைக்‌ கொண்டு வரும்படிக்கு 
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நமது இருதயங்களில்‌ எழுதப்பட்ட ஒரு சட்டக்‌ கோட்பாட்டைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌. கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌ நாம்‌ ஒரு புதிய வாழ்வைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌ ஏனெனில்‌ நமது முன்மாதிரியான கிறிஸ்து நமது 
இருதயங்களில்‌ வாழ்ந்து ஆட்சி செலுத்துகின்றார்‌. 

இயேசு கிறிஸ்து ஒரு பிரமாணத்தைக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்‌. பவுல்‌ 
“கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தை” நிறைவேற்றுதல்‌ பற்றி எழுதினார்‌ (கலா. 6:2). 
பவுல்‌ தம்மை, “... தேவனுக்கு முன்பாக நியாயப்பிரமாணமில்லா 
குவனாயிராமல்‌, கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்துக்குள்ளான”வர்‌ என்று 
விளக்கப்படுத்தினார்‌ (1 கொரி. 9:21). 

“கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணம்‌” என்பது தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்து 
வதற்காகத்‌ தகுதி வாய்ந்த நற்செயல்கள்‌ என்பகன்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்த 
சுயநீதியான பிரமாணமாய்‌ இருப்பதில்லை. மாறாக, இந்தப்‌ பிரமாண 
மானது கிறிஸ்துவின்‌ செயல்களின்மேல்‌ உள்ள விசுவாசத்தின்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌ அமைந்துள்ளது - இந்த விசவாசமானது அவருடைய வசனத்தில்‌ 
வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ள அவருடைய சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி 
நம்மைத்‌ தூண்டுவதாக உள்ளது. நாம்‌ நமது சொந்த நற்பண்புகளினால்‌ 
அல்ல ஆனால்‌ அவராலேயே இரட்சிக்கப்படுகின்றோம்‌ என்பதை உணர்ந்து 
அறிய வேண்டும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணமானது செயல்களின்‌ பிரமாண 
மாயிராமல்‌, விசுவாசத்தின்‌ பிரமாணமாக உள்ளது. “இப்படியிருக்க, 
மேன்மைபாராட்டல்‌ எங்கே? அது நீக்கப்பட்டதே. எந்தப்‌ பிரமாணத்‌ 








தினாலே? கிரியாப்பிரமாணத்தினாலேயா? அல்ல; விசுவாசப்‌ பிரமாணக்‌ 
தினாலேயே. ஆதலால்‌, மனுஷன்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கிரியைகளில்லா 
மல்‌ விசுவாசத்தினாலேயே நீதிமானாக்கப்படுகிறான்‌ என்று தீர்க்கிறோம்‌” 
(ரோமர்‌ 3:27, 28). 

“நியாயப்பிரமாணம்‌” “1” என்பதற்கும்‌ “ஓரே நியாயப்பிரமாணம்‌” 
“he Law” என்பதற்கும்‌ இடையில்‌ முக்கியமான ஒரு வேறுபாடு உள்ளது. 
ஏறக்குறைய எல்லா மொழிபெயர்ப்புகளுமே (எடுத்துக்காட்டாக 1875, 
NKJV, NIV, NASB, RSV, மற்றும்‌ NRSV ஆகியவை) ரோமர்‌ 3:31ல்‌ கிரேக்க 
மொழியில்‌ சுட்டுச்‌ சொல்‌ இல்லாதிருந்தும்‌, “th” என்ற சுட்டுச்‌ சொல்லைச்‌ 
சோர்ந்துள்ளன. 14451 யானது இவ்வசனத்தை “அப்படியானால்‌, விசுவாசக்‌ 
தினாலே அந்த நியாயப்பிரமாணத்தை அவமாக்குகிறோமா? அப்படியல்ல; 
நியாயப்பிரமாணத்தை நிலைநிறுத்துகிறோமே?”' என்று மொழி 
பெயர்க்கின்றது. 

ஹக்‌ 1. ஸ்கோன்‌ஃபீல்டு அவர்கள்‌ இவ்வசனத்தை சரியாக மொழி 
பெயர்த்துள்ளார்‌: “விசுவாசத்தினாலே நியாயப்பிரமாணக்கை செல்லதககாத 
தாக்குகிறோமா? அப்படியல்ல! நியாயப்பிரமாணத்தை நிலைநிறுத்து 
கிறோமே.”” விளக்கமளிக்கும்‌ வழி வகையில்‌ அவர்‌ பின்வரும்‌ அடிக்‌ 
குறிப்பைச்‌ சேர்த்தார்‌: “விசுவாசப்‌ பிரமாணத்தினால்‌ நிலைநிறுத்து 
கிறோம்‌. ”2 

கென்னத்‌ $.வுயெஸ்ட்‌ அவர்கள்‌ பின்வரும்‌ மொழிபெயர்ப்பைக்‌ 
கொடுத்தார்‌: “மேற்சொன்ன விசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை 
அவமாக்குகிறோமா? அத்தகைய எண்ணம்‌ கருதப்படலாகாது, நிச்சயமாய்‌, 
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நாம்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை நிலைநிறுத்துகிறோம்‌”” 

விசுவாசம்‌ என்பது கொள்கைகளின்றி நெறிப்படுத்தப்படாததாக 
இருப்பதில்லை, ஆனால்‌ அது சீரான கொள்கையின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது. இந்தக்‌ காரணத்தினாலேயே நாம்‌ “விசுவாச சட்டம்‌” 
பற்றிப்‌ பேச முடிகின்றது. இதுவே இயேசுவின்‌ பிரமாணமாக உள்ளது. 

பவுல்‌, “கிறிஸ்து இயேசுவினாலே ஜீவனுடைய ஆவியின்‌ பிரமாணம்‌ 
என்னைப்‌ பாவம்‌ மரணம்‌ என்பவைகளின்‌ பிரமாணத்தினின்று விடுதலை 
யாக்கற்றே” (ரோமர்‌ 8:2) என்றும்‌ எழுதினார்‌. கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாண 
மானது விசுவாசத்தின்‌ சட்டமாகவும்‌ மற்றும்‌ ஆவியின்‌ பிரமாணமாகவும்‌ 
உள்ளது. இது “தேவனுடைய பிரமாணம்‌” (ரோமர்‌ 7:22, 25; 1 கொரி. 9:21) 
என்றும்‌ “சுயாதனப்‌ பிரமாணம்‌” (யாக்‌. 1:25; 4:12) என்றும்‌ கூட அழைக்கப்‌ 
படுகின்றது. கிறிஸ்து நம்மைப்‌ பிரமாணத்திலிருந்து விடுவிக்கவில்லை, 
ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக பிரமாணத்தின்‌ இயல்பை மாற்றினார்‌ (எபி. 7:12). 

நாம்‌ எவ்வகையான பிரமாணத்தின்‌ ழோவது இருந்திராவிட்டால்‌ 
அப்போது நாம்‌ பாவம்‌ செய்ய முடியாது: “... நியாயப்பிரமாணம்‌ 
இல்லாவிட்டால்‌ மீறுதலும்‌ இல்லை” (ரோமர்‌ 4:15ஆ); “நியாயப்பிரமாணம்‌ 
இல்லாதிருந்தால்‌ பாவம்‌ எண்ணப்பட மாட்டாது” (ரோமர்‌ 5:13). 
மேலும்‌, இது உண்மையாய்‌ இருந்தால்‌, கிறிஸ்து தேவையில்லாமல்‌ 
மரித்தவராய்‌ இருந்திருப்பார்‌; ஏனெனில்‌ நாம்‌ பிரமாணம்‌ எதையும்‌ 
கொண்டி ராதிருந்தால்‌, பிறகு இயேசுவின்‌ மரணமானது மன்னிக்க 
வேண்டிய பாவம்‌ எதையும்‌ நாம்‌ கொண்டிருக்க மாட்டோம்‌. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ பிரமாணமற்றவர்களாய்‌ இருப்பதில்லை; அவர்கள்‌ 
இயேசுவின்‌ பிரமாணத்தின்கழ்‌ இருக்கின்றனர்‌. 


அன்பின்‌ பிரமாணம்‌ 

முதலாம்‌ உடன்படிக்கையானது மற்றவர்களுக்குத்‌ தீங்கு எதுவும்‌ - 
கொலை செய்யாதிருத்தல்‌, பொய்‌ கூறாது இருத்தல்‌, களவு செய்யாது 
இருத்தல்‌, அடுத்தவரின்‌ இணையுடன்‌ விபசாரம்‌ செய்யாதிருத்தல்‌ 
போன்றவை - செய்யாதிருத்தல்‌ என்ற சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ வரையறுக்கப்‌ 
பட்டது. இந்தப்‌ பிரமாணமானது மற்றவர்களுக்கு நன்மை செய்கல்‌ பற்றிச்‌ 
சிறிதளவே கூறுகின்றது (லேவி. 19:18ஆ - வைக்‌ காணவும்‌). கிறிஸ்துவின்‌ 
பிரமாணமானது, “ஒருவர்‌ பாரத்தை ஒருவர்‌ சுமந்து, இப்படியே கிறிஸ்து 
வினுடைய பிரமாணத்தை நிறைவேற்றுங்கள்‌?” (கலா. 6:2) என்று 
கூறுகின்றது. இது மற்றவர்களுக்குத்‌ தீமை செய்யாதிருத்தல்‌ என்பதற்கு 
அப்பால்‌ சென்று மற்றவர்களுக்குத்‌ தொண்டு செய்வதை வலியுறுத்து 
கின்றது. இயேசுவின்‌ பிரமாணமானது தேவன்‌ ஒருவர்‌ மட்டுமே நியாயந்‌ 
தீர்க்கக்‌ கூடிய இருதயத்தை உற்று நோக்குகின்றது. நியாயப்பிரமாண 
மானது சரீரப்‌ பிரகாரமான செயல்பாடுகளையே பெரும்பாலும்‌ உற்று 
நோக்கியது. மீறுதல்கள்‌ சமுதாயத்தினால்‌ கவனிக்கப்பட்டு, நியாயந்‌ 
தீர்க்கப்பட்டு, மற்றும்‌ கண்டிக்கப்பட வேண்டியவைகளாயிருந்தன 
(லேவி. 19:15). கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணமானது, மற்றவர்களுக்குத்‌ தீங்கு 
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செய்வதிலிருந்து விலகியிருத்தல்‌ என்பதை மட்டும்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ 
நினைவுபடுத்துவதற்குப்‌ பதிலாக, மற்றவர்களுக்கு நேர்மறையான 
செயல்கள்‌ செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்பதையும்‌ உள்ளடக்குகின்றது. 
கொள்கைகளுக்கு மட்டும்‌ பொறுப்புள்ளவர்களாய்‌ என்பதற்கு மாறாக 
இப்பொழுது நாம்‌ ஒரு நபருடன்‌ தொடர்பு கொண்டவர்களாக 
இருக்கின்றோம்‌. கல்லின்‌ மீது எழுதப்பட்ட கட்டளைகளை மட்டும்‌ 
நோக்கிக்‌ கொண்டிருப்பதற்குப்‌ பதிலாக இப்பொழுது நாம்‌ நமது 
முன்மாதிரியாகக்‌ இறிஸ்துவை நோக்குகன்றோம்‌. 

கிறிஸ்துவின்‌ புதிய உடன்படிக்கையானது இருதயத்தில்‌ எழுதப்பட 
வேண்டும்‌. இது எரேமியாவினால்‌ தீர்க்கதரிசனமாய்க்‌ கூறப்பட்டது: 
“அந்நாட்களுக்குப்‌ பிற்பாடு, நான்‌ இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தோடே பண்ணப்‌ 
போகிற உடன்படிக்கையாவது; நான்‌ என்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை அவர்கள்‌ 
உள்ளத்திலே வைத்து, அதை அவர்கள்‌ இருதயத்திலே எழுதி, நான்‌ அவர்கள்‌ 
தேவனாயிருப்பேன்‌, அவர்கள்‌ என்‌ ஜனமாயிருப்பார்கள்‌ என்று கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌” (எரே. 31:33). 

தேவன்‌ தம்முடைய மக்களுக்கு இனி பிரமாணம்‌ எதையும்‌ 








கொண்டிருக்க மாட்டார்‌ என்று அல்ல ஆனால்‌ அவர்‌ தம்முடைய 
பிரமாணத்தை அவர்களுடைய இருதயங்களில்‌ எழுதுவார்‌ என்றே 
எரேமியா தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌. தேவன்‌ அவருடைய கட்டளைகளின்‌ 
மூலம்‌ அறியப்படுவதற்குப்‌ பதிலாக அவருடைய இரக்கத்தினால்‌ 
அறியப்படுவார்‌. மக்கள்‌ தேவனை அறிந்து கொள்ளும்‌ வழி வகை பற்றி 
தீர்க்கதரிசி விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: “... நான்‌ அவர்கள்‌ அக்கிரமத்தை 
மன்னித்து, அவர்கள்‌ பாவங்களை இனி நினையாதிருப்பேன்‌”” 
(எரே. 31:34அ). நமது பாவங்களுக்கான இயேசுவின்‌ பலியின்‌ மூலமாக 
தேவன்‌ தம்மை பரிவிரக்கம்‌, அன்பு, இரக்கம்‌ மற்றும்‌ கிருபை ஆகியவற்றின்‌ 
தேவனாக அறியச்‌ செய்துள்ளார்‌. புதிய உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌, தேவன்‌ 
இயேசுவின்‌ மூலமாகப்‌ புரிந்து கொள்ளப்படுகின்றார்‌. இந்தக்‌ 
காரணத்திற்காக நாம்‌ தேவனை சேவிக்கின்றோம்‌ - ஏனென்றால்‌ 
இயேசுவின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌ தாமே தம்முடைய மக்களுக்கு அவரது 
இயல்பின்‌ ஆழங்களை வெளிப்படுத்தியுள்ள ஒரு வழிமுறையில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்துள்ளார்‌ (ரோமர்‌ 11:83). இயேசுவின்‌ மூலமாக அவர்‌ (தேவன்‌) 
தம்மைப்‌ பற்றி அறியச்‌ செய்துள்ளார்‌ (யோவா. 1:18). 








ஆவியின்‌ புதிய தன்மை 

பரிசுத்தத்திற்கான நமது அணுகுமுறையில்‌ தூண்டுதல்‌ என்பது 
மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்கும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்திற்கும்‌ 
இடையில்‌ உள்ள இன்னொரு முக்கியமான வேறுபாடாக உள்ளது. 
“இப்பொழுதோ நாம்‌ பழமையான எழுத்தின்படியல்ல, புதுமையான 
ஆவியின்படி ஊழியஞ்‌ செய்யத்‌ தக்கதாக ...” (ரோமர்‌ 7:6௮). ஒருவேளை, 
“அவி” என்பதைப்‌ பெரிய எழுத்துக்களில்‌ இடுவதற்குப்பதில்‌, K]Vயில்‌ 
உள்ளது போல “புதுமையான அஆவியின்படி” என்று மொழிபெயர்ப்பது 
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மிகச்‌ சிறந்ததாக இருக்கும்‌. பிரமாணத்தைக்‌ கடைப்பிடிப்பது என்பது 
மட்டுமின்றி, இயேசுவுக்காக அன்புகூருதல்‌ மற்றும்‌ அவரில்‌ மேன்மை 
பாராட்டுதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ தூண்டுதலின்‌ அடிப்படையிலேயே 
கிறிஸ்தவரின்‌ நோக்கம்‌ அமைந்துள்ளது (யோவா. 14:15, 21, 23). 

ஒரு தாய்‌ தனது சிறு மகனைத்‌ தலைவாரிக்‌ கொள்ளவும்‌, அவனுடைய 
பற்களைத்‌ துலக்கிக்கொள்ளவும்‌, குளிக்கவும்‌ மற்றும்‌ அவனுடைய 
தோற்றமானது மனதில்‌ பதியும்‌ விளைவுகளுடன்‌ இருப்பதில்‌ அக்கறை 
கொள்ளவும்‌ அவனுக்குக்‌ கட்டளையிட முடியும்‌. இதே பையன்‌ 
பெரியவானாகி, காதலிக்கும்போது தயக்கமின்றி தனது தோற்றத்தில்‌ 
கவனம்‌ செலுத்துகிறான்‌. கட்டளைகளுக்கு தன்னை ஒப்புக்‌ கொடுத்தல்‌ 
என்பதை மட்டும்‌ செய்வதற்குப்‌ பதிலாக அவன்‌ தான்‌ அன்பு செய்யும்‌ 
நபரின்‌ விருப்பங்களுக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யத்‌ தொடங்குகின்றான்‌. 
இவ்வழிமுறையில்‌ அவன்‌ மறுஉருவாக்கப்படுகின்றான்‌. 

பவுலுக்கு இதுதான்‌ நடந்தது. அவர்‌ கிறிஸ்துவிடமாய்த்‌ திரும்பிய 
பொழுது, இனியும்‌ அவர்‌ நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ காணப்பட்ட நீதியை 
நாடவில்லை. அதற்குப்‌ பதிலாக இயேசுவைப்‌ பிரியப்படுத்தும்படியாக 
அவரைப்‌ பற்றிய அறிவை ஆதாயப்படுத்திக்‌ கொள்ள நாடினார்‌ 
(பிலி. 3:7-14). இயேசுவைக்‌ குறித்து அவருடைய (பவுலுடைய) மேன்மை 
பாராட்டுதல்‌ (கலா. 2:20) மற்றும்‌ அவருடனான உறவு ஆயெவற்றின்‌ 
காரணத்தினால்‌ அவர்‌ இயேசுவுடன்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டவரானார்‌. 
இந்த மறுவுருவாக்கமானது நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ பொழுது 
நடைபெறுகின்றது. 





மேலும்‌ பிதாவின்‌ மகிமையினாலே கிறிஸ்து மரித்தோரிலிருந்து 
எழுப்பப்பட்டது போல, நாமும்‌ புதிதான ஜீவனுள்ளவர்களாய்‌ 
நடந்து கொள்ளும்படிக்கு, அவருடைய மரணத்திற்குள்ளாக்கும்‌ 
ஞானஸ்நானத்தினாலே கிறிஸ்துவுடனேகூட அடக்கம்‌ பண்ணப்‌ 
பட்டோம்‌. ஆகலால்‌ அவருடைய மரணத்தின்‌ சாயலில்‌ நாம்‌ 
இணைக்கப்பட்டவர்களானால்‌, அவர்‌ உயிர்த்தெழுதலின்‌ சாயலில்‌ 
இணைக்கப்பட்டிருப்போம்‌. நாம்‌ இனிப்‌ பாவத்துக்கு ஊழியஞ்‌ 
செய்யாதபடிக்கு, பாவசரீரம்‌ ஒழிந்துபோகும்பொருட்டாக, 
நம்முடைய பழைய மனுஷன்‌ அவரோடே கூடச்‌ சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்டதென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌ (ரோமர்‌ 6:4-6). 





பின்பற்றுவதற்கு ஒரு முன்மாதிரி 

புதிய உடன்படிக்கையின்&ம்‌ இயேசுவின்‌ கட்டளைகளைக்‌ கடைப்‌ 
பிடித்தல்‌ மட்டுமின்றி, இயேசுவைப்போல ஆகுதலும்‌ நமது இலக்காக 
உள்ளது. “அவருடைய கற்பனைகளை நாம்‌ கைக்கொள்ளுகிறவா்‌ 
களானால்‌, அவரை அறிந்திருக்றோமென்பதை அதினால்‌ அறிவோம்‌ ... 
அவருக்குள்‌ நிலைத்திருக்கிறேனென்று சொல்லுறெவன்‌, அவர்‌ 
நடந்தபடியே: தானும்‌ நடக்க வேண்டும்‌” (1 யோவா. 2:3-6). நாம்‌ 
இயேசுவின்‌ கட்டளைகளைக்‌ கைக்கொண்டு, அவர்‌ நடந்ததுபோல 
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நடக்கையில்‌ அவரை அறிகின்றோம்‌. 

நாம்‌ எப்படி வாழ வேண்டும்‌ என்பதற்கு இயேசு தாமே ஒரு 
முன்மாதிரியாக இருக்கின்றார்‌. “இதற்காக நீங்கள்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டுமிருக்கிறீர்கள்‌; ஏனெனில்‌, கிறிஸ்துவும்‌ உங்களுக்காகப்‌ பாடுபட்டு, 
நீங்கள்‌ தம்முடைய அடிச்சுவடுகளைத்‌ தொடர்ந்து வரும்படி உங்களுக்கு 
மாதிரியைப்‌ பின்வைத்துப்‌ போனார்‌” (1 பேது. 2:21). மேலும்‌, அவருடைய 
மரணம்‌ கூட மற்றவர்களுக்குச்‌ சேவை புரிவதன்‌ ஒரு முன்மாதிரியாக 
உள்ளது. “அவர்‌ தம்முடைய ஜீவனை நமக்காகக்‌ கொடுத்ததினாலே அன்பு 
இன்னதென்று அறிந்திருக்கிறோம்‌; நாம்‌ சகோதரருக்காக ஜீவனைக்‌ 
கொடுக்கக்‌ கடனாளிகளாயிருக்கிறோம்‌” (1 யோவா. 3:16). 

வாழ்வின்‌ ஒவ்வொரு அம்சத்திலும்‌ கிறிஸ்துவில்‌ வளர்ந்தேறுதலே 
கிறிஸ்தவரின்‌ இயல்பாக உள்ளது. இவ்வழிமுறையில்கான்‌ புதிய 
உடன்படிக்கையானது பழையதில்‌ இருந்து மாறுபடுகின்றது. கட்டளை 
களைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ என்பது மட்டுமின்றி, கிறிஸ்துவைப்போல 
ஆகுதலும்‌ இதன்‌ இலக்காக உள்ளது (பிலி. 2:5ஐக்‌ காணவும்‌). 


முடிவுரை 

ஒரு புதிய பிரமாணம்‌ என்ற வகையில்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணமானது 
இயேசுவின்‌ வாழ்வை மாதிரியாகக்‌ கொண்டு அமைக்கப்பட்ட புது 
வகையான ஒரு ஊழியத்தை வேண்டிக்‌ கேட்கின்றது. அவர்‌ மீதுள்ள நமது 
அன்பு மற்றும்‌ அவருடன்‌ நமக்குள்ள உறவு ஆகியவற்றின்‌ காரணமாக நாம்‌ 
அவரைப்‌ பிரியப்படுத்த விரும்புவோம்‌. நமது கீழ்ப்படிதல்‌ ஒரு 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ வற்புறுத்துதலின்‌ காரணமாக மட்டுமின்றி, 
இயேசுவின்‌ மாதிரியைப்‌ பின்பற்றி அவருக்கு ஊழியம்‌ செய்வதற்கு மாற்றம்‌ 
பெற்ற நமது இருதயங்களின்‌ காரணத்தினாலும்‌ நாம்‌ கீழ்ப்படிய 
வேண்டியுள்ளது. 

பழையதான எழுத்தின்படியல்ல, புதியதான ஆவியின்படியே நாம்‌ 
ஊழியம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 
"Hugh J. Schonfield, ed. and trans., The Authentic New Testament (New York: Mentor 
Book, 1958), 301. Ibid., footnote 203. ‘Kenneth S. Wuest, Romans in the Greek New Testa- 


ment, Word Studies in the Greek New Testament (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans 
Publishing Co., 1955), 64. 
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புத்ய உடன்படிக்கை - ஒரு 
த்ய ஆராதனை 


உண்மையாய்த்‌ தொழுதுகொள்ளுகிறவா்கள்‌ பிதாவை ஆவியோடும்‌ 
உண்மையோடும்‌ தொழுதுகொள்ளாுங்காலம்‌ வரும்‌, அது 
இப்பொழுதே வந்திருக்றெது; தம்மைத்‌ தொழுதுகொள்ளுறெவா்கள்‌ 
இப்படிப்பட்டவர்களாயிருக்கும்படி பிதாவானவர்‌ விரும்புறார்‌. 
தேவன்‌ ஆவியாயிருக்றொர்‌, அவரைத்‌ தொழுதுகொள்ளுறெவா்கள்‌ 
ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌ அவரைத்‌ தொழுதுகொள்ள 
வேண்டும்‌ (யோவா; 4:23, 24). 





நியாயப்பிரமாணத்தின்கழ்‌ தேவனைத்‌ தொழுதுகொள்ளுதல்‌ என்பது 
மிருகங்களைப்‌ பலியிடுதலைச்‌ சுற்றிக்‌ கட்டியெழுப்பப்பட்டிருந்தது. 
ஆனால்‌ புதிய பிரமாணமானது ஆவிக்குரிய பலியின்மேல்‌ கட்டியெழுப்பப்‌ 
பட்டுள்ளது. கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தின்கீழ்‌ நம்மை நாம்‌ சிலுவையில்‌ 
அறைந்துகொள்ள வேண்டியுள்ளது (ரோமர்‌ 64-6; கலா. 2:20) மற்றும்‌ நாம்‌ 
ஜீவ பலிகளாக வாழ வேண்டியுள்ளது (ரோமர்‌ 12:1). நமது ஆராதனை 
யானது பழமையான எழுத்தின்படியற்றதாக (2 கொரி. 3:6; பிலி. 3:8), 
ஆனால்‌ ஆவிக்குரிய பலிகளை அளிப்பதை விளைவிக்கின்ற புதிதாக்கப்‌ 
பட்ட ஆவியின்படியானதாக இருக்க வேண்டியுள்ளது. பேதுரு 
பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


மனுஷரால்‌ தள்ளப்பட்டதாயினும்‌, தேவனால்‌ தெரிந்துகொள்ளப்‌ 
பட்டதும்‌, விலையேறப்பெற்றதுமாயிருக்றெ ஜீவனுள்ள கல்லாகிய 
அவரிடத்தில்‌ சேர்ந்தவர்களாகிய நீங்களும்‌, ஜீவனுள்ள கற்களைப்‌ 
போல அஆவிக்கேற்ற மாளிகையாகவும்‌, இயேசு கிறிஸ்து மூலமாய்த்‌ 
தேவனுக்குப்‌ பிரியமான ஆவிக்கேற்ற பலிகளைச்‌ செலுத்தும்படிக்குப்‌ 
பரிசுத்த ஆசாரியக்‌ கூட்டமாகவும்‌ கட்டப்பட்டு வருகிறீர்கள்‌ 
(1 பேது. 2:4, 5). 


இந்தப்‌ பலியானது மனித ஆவியின்‌ ஆழத்திலிருந்து அளிக்கப்படுவதாகவும்‌, 
மனித உதடுகளினால்‌ வெளிப்படுத்தப்படுவதாகவும்‌ இருக்க வேண்டி 
யுள்ளது. “ஆகையால்‌, அவருடைய நாமத்தைத்‌ துதிக்கும்‌ உதடுகளின்‌ 
கனியாகிய ஸ்தோத்திரபலியை அவர்மூலமாய்‌ எப்போதும்‌ தேவனுக்குச்‌ 
செலுத்தக்‌ கடவோம்‌” (எபி. 13:15). 
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வித்தியாசமான ஒரு பலி 

பாவம்‌ மற்றும்‌ குற்றத்திற்கான பரிகாரம்‌ என்ற வகையிலான மிருக 
பலிகள்‌ மாத்திரமே (லேவி. 4:1-35; 5:1-19) நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ 
உள்ளடக்கப்பட்டிருந்த பலிகளாக இருந்ததில்லை. சமாதான பலி, 
பொருத்தனைபலி, உற்சாக பலி மற்றும்‌ ஸ்தோத்திர பலிகளும்‌ கூடக்‌ 
குறிப்பிடப்பட்டிருந்தன (லேவி. 3:1-9; 7:11-34). இவைகள்‌, “எண்ணெயிலே 
பிசைந்த புளிப்பில்லா அதிரசங்களையும்‌, எண்ணெய்‌ பூசப்பட்ட 
புளிப்பில்லா அடைகளையும்‌, எண்ணெயிலே பிசைந்து வறுக்கப்பட்ட 
மெல்லிய மாவினால்‌ செய்த அதிரசங்களையும்‌” (லேவி. 7:12) உள்ளடக்க 
முடிந்திருந்தது. தேவன்‌ இந்தப்‌ பலிகளை விரும்பியது மட்டுமின்றி தூய 
வாழ்வையும்‌ நொறுங்குண்ட இருதயங்களையும்கூட விரும்பினார்‌ 
(சங்‌. 51:17; ஏசா. 1:11-17). 

இஸ்ரவேலர்கள்‌ உடன்படிக்கைப்‌ பெட்டியை எருசலேமுக்குக்‌ 
கொண்டு வந்து கொண்டிருந்த பொழுது ஒவ்வொரு அறு தப்படிகள்‌ நடந்த 
வேளையில்‌ தாவீது, மாடுகளையும்‌ கொழுத்த ஆட்டுக்கடாக்களையும்‌ பலி 
செலுத்தி தேவனை வழிபட்டார்‌ (2 சாமு. 6:13). பெட்டியானது 
கூடாரத்திற்கு வந்து சேர்ந்த பொழுது, அவர்‌ தகன பலிகளையும்‌ சமாதான 
பலிகளையும்‌ இட்டார்‌ (2 சாமு. 6:12). 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ காலத்தில்‌ நடனத்துடனும்‌ இசைக்‌ 
கருவிகளுடனும்‌ மக்கள்‌ தேவனைத்‌ தொழுது கொண்டதால்‌ (சங்‌. 150:4-6), 
அவைகளைச்‌ சிலர்‌ நியாயப்படுத்த நாடுகின்றனர்‌. அவர்களின்‌ 
நியாயப்படுத்துதலானது இவ்வழிமுறையில்‌ செல்லுகின்றது: “அப்பொழுது 
இவைகளெல்லாம்‌ அவருக்கு ஏற்புடையதாயிருந்தன என்றால்‌, 
இப்பொழுது ஏன்‌ அவைகளை அவர்‌ ஏற்றுக்கொள்ள மாட்டார்‌?” தகன 
பலிகளைப்‌ பற்றியும்‌ இகே கேள்வியானது கேட்கப்படலாமே. தேவன்‌ 
அப்பொழுது இவைகளை ஆராதனையின்‌ ஒரு வடிவமாகக்‌ கட்டளை 





யிட்டார்‌, எனவே இப்பொழுது அவர்‌ ஏன்‌ அவைகளை ஏற்றுக்கொள்ள 
மாட்டார்‌? 

சில வேளைகளில்‌ கொடுக்கப்படுகின்ற ஒரு பதில்‌ என்னவென்றால்‌, 
இயேசு தம்மை பலியாக ஒப்புக்கொடுத்துவிட்டதால்‌ இப்பொழுது பலிகள்‌ 
இனியும்‌ ஏற்புடையதல்ல என்று தேவன்‌ திட்டவட்ட மாகக்‌ கூறி விட்டார்‌ 
என்பதேயாகும்‌. பாவத்திற்காக ஒரு பலியை இயேசு செலுத்திவிட்டதால்‌ 
பாவநிவாரணப்‌ பலிகள்‌ செல்லத்‌ தக்கவையல்ல என்று வேதாகமம்‌ 
கூறுகின்றது (எபி. 7:27; 9:24-28; 10:4, 8, 12, 14), ஆனால்‌ தகன பலிகள்‌ 
ஆராதனையின்‌ வடிவத்திலிருந்து விலக்கி வைக்கப்பட்ட தென்று அது 
எவ்விடத்தில்‌ கூறுகின்றது? இவைகள்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்‌ 
படுவதற்கு முன்பும்‌ (அதி. 4:4; 8:20; 22:13; 31:54; 46:1; யாத்‌. 18:12) மற்றும்‌ 
நியாயப்பிரமாணம்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட்ட காலத்தின்போதும்‌ ஏற்றுக்‌ 





கொள்ளக்‌ கூடியவைகளாயிருந்தன. புதிய உடன்படிக்கையில்‌ அவைகள்‌ 
எவ்விடத்திலும்‌ கட்டளையிடப்படவில்லை என்ற உண்மையானது அவை 
இப்பொழுது ஆராதனையில்‌ உள்ளடக்கப்படவில்லை என்பதையே 
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அர்த்தப்படுத்துகின்றது. தகன பலிகளை நீக்கிப்‌ போடுகின்ற அதே 
விதிமுறை/கொள்கையானது நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்‌ 
பட்டு, புதிய உடன்படிக்கையில்‌ உள்ளடக்கப்படாத ஆராதனையின்‌ எந்த 
வடிவங்களையும்‌ நீக்கிப்‌ போடுகின்றது. அடுத்த பாடத்தில்‌ நாம்‌ 
நியாயப்பிரமாணமானது ஒழிக்கப்பட்டது என்று போதிக்கின்ற சில 








வசனங்களைக்‌ கவனிப்போம்‌. 


வித்தியாசமான ஒரு ஆசாரியத்துவம்‌ 

பூமிக்குரிய ஆசாரியர்கள்‌ மூலம்‌ தேவனை ஆராதிப்பதற்குப்‌ பதிலாக, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுடைய ஆசாரியார்களாய்‌ இருக்கின்றனர்‌' 
(1 பேது. 2:9; வெளி. 1:6; 5:10; 20:6). நாம்‌ நமது ஒரே ஒரு மத்தியஸ்தரான 
இயேசுவின்‌ மூலமாகத்‌ தேவனை ஆராதிக்க முடியும்‌ (1 தீமோ. 2:5). 

ஆசாரியத்துவத்தில்‌ ஒரு மாற்றம்‌ பற்றி எபி. 7:12 பேசுகின்றது. பழைய 
பிரமாணத்தின்‌ கழ்‌ லேவிகோத்திரத்தைச்‌ சேர்ந்த உறுப்பினர்கள்‌ 
ஆசாரியர்களாய்‌ இருந்திருக்க (உபா. 21:5), இப்பொழுது கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தேவனுக்கு முன்பாக ஆசாரியர்களாக ஊழியம்‌ செய்கின்றனர்‌. நாம்‌ 
ராஜரீகமான ஆசாரியக்‌ கூட்டமாகவும்‌ (1 பேது. 2:5, 9), இயேசுவை நமது 
பிரதான ஆசாரியராகவும்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌ (எபி. 2:17; 4:14, 15; 5:5, 10). 


பரிசுத்தரும்‌, குற்றமற்றவரும்‌, மாசில்லாதவரும்‌, பாவிகளுக்கு 
விலகினவரும்‌, வானங்களிலும்‌ உயர்ந்தவருமாயிருக்றெ இவ்விதமான 
பிரதான ஆசாரியரே நமக்கு ஏற்றவராயிருக்கிறார்‌. அவர்‌ பிரதான 
ஆசாரியர்களைப்‌ போல முன்பு சொந்தப்‌ பாவங்களுக்காகவும்‌, பின்பு 
ஜனங்களுடைய பாவங்களுக்காகவும்‌ நாடோறும்‌ பலியிட 
வேண்டுவதில்லை; ஏனெனில்‌ தம்மைத்தாமே பலியிட்டதினாலே 
இதை ஒரேதரம்‌ செய்து முடித்தார்‌ (எபி. 7:26, 27). 


வித்தியாசமான ஒரு மார்க்கம்‌ 


எந்த இடத்திலும்‌ 

ஆராதனை இனியும்‌ எருசலேமில்‌ மாத்திரம்‌ மட்டுப்படுத்தப்பட்டுச்‌ 
செய்யப்படாது என்றும்‌ சடங்குகள்‌ அங்கு நிகழ்த்தப்படாது என்றும்‌ 
இயேசு போதித்தார்‌. ஆராதனையானது ஆவியிலும்‌ உண்மையிலும்‌ 
செய்யப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ உரைத்தார்‌ (யோவா. 4:23, 24). 
இயேசுவைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, தேவனை ஆராதிக்கும்படியான ஒரு புதிய 
நாள்‌ உதயமாகிக்‌ கொண்டிருந்தது. நியாயப்பிரமாணம்‌, எருசலேம்‌ மற்றும்‌ 
அங்கு ஏறெடுக்கப்பட்ட நிழலாட்டமான ஆராதனை ஆகியவற்றை 
நோக்கியிருப்பதற்குப்‌ பதிலாக (எபி. 8:5), தேவனுக்கு ஏற்புடைய 
ஆராதனையானது இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக வெளிப்படுத்தப்பட்ட 
சத்தியத்தின்படியானதாக இருக்கும்‌ (யோவா. 1:17). தேவன்‌ 
இஸ்ரவேலுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த ஆராதனைமுறைமையை இனியும்‌ அவர்‌ 
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ஏற்றுக்கொள்ளுவதில்லை. 


ஆவியில்‌ 

நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ இருதயமானது வலியுறுத்தப்படவில்லை 
என்றாலும்‌, தேவன்‌ எப்பொழுதுமே ஆராதனையானது மனித ஆவியின்‌ 
ஆழத்திலிருந்து வருகிறதாக, இருதயத்தில்‌ இருந்து வருகிறதாக இருக்க 
வேண்டும்‌ என்று விரும்பினார்‌. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆராதனையாளர்கள்‌ 
ஆவியிலும்‌ உண்மையிலும்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ 
அவ்விதமாய்‌ ஆராதிக்க வேண்டுமென்றுதான்‌ பிதாவானவர்‌ விரும்பு 
கின்றார்‌ (யோவா. 4:23, 24). “வேண்டும்‌” என்ற வார்த்தையை இயேசு 
பயன்படுத்தினார்‌ என்ற உண்மையானது விருப்பத்தேர்வு எதையும்‌ 
செயல்படுத்த முடியாது என்பதைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. ஆராதனை 
யாவும்‌ இந்த அளவீடுகளுக்குள்ளேயே இருக்க வேண்டும்‌. 

ஆவியில்‌ தொழுதுகொள்ளுதல்‌ என்பது மனித ஆவியில்‌ தொடக்கம்‌ 
பெற்று வெளிப்படுத்தப்படுகின்ற ஆராதனையாக உள்ளது. தேவனுக்கு 
ஆராதனையை வெளிப்படுத்த உள்ளான மனிதனின்‌ உணர்வறிவுள்ள 
முயற்சிகளின்றி, ஆராதனையின்‌ இயக்கங்களானவை வெறுமையானவை 
களாகவும்‌ தேவனுக்கு ஏற்புடையதற்றவைகளாகவும்‌ உள்ளன. அவர்‌ ஒரு 
புறம்பான மற்றும்‌ உடல்‌ ரீதியான செயல்களில்‌ மட்டும்‌ ஆர்வமுடைய 
வராய்‌ இருப்பதில்லை. ஆராதனையானது ஆவியிலிருந்தும்‌ இருதயத்தி 
லிருந்தும்‌ வர வேண்டும்‌ (எபே. 5:19). 


உண்மையில்‌ 

ஆராதனையானது ஆவியில்‌ இருக்க வேண்டியது மட்டுமின்றி, 
உண்மையிலும்‌ இருக்க வேண்டும்‌. உண்மையானது / சத்தியமானது இயேசு 
வின்‌ மூலமாக வந்தது (யோவா. 1:14, 17; 8:31, 32; 14:6; எபே. 4:21). இந்த 
சத்தியமானது பிதாவினிடத்திலிருந்து தோன்றியது (யோவா. 17:17; 
யோவா. 12:49, 50ஐக்‌ காணவும்‌). இயேசுவிட மிருந்து அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
கேள்வியுற்றிருந்த சத்தியத்தைப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டி (யோவா. 14:26) அவர்களைச்‌ சகல சத்தியத்திற்குள்ளும்‌ வழி 
நடத்தினார்‌ (யோவா. 16:13). நாம்‌ இப்பொழுது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ பரிபூரண 
முள்ளவர்களாயிருக்கிறோம்‌ (கொலோ. 2:10), அவருக்குள்‌ ஞானம்‌ அறிவு 
என்பவைகளாகிய பொக்கிஷங்களெல்லாம்‌ அடங்கியிருக்கிறது 
(கொலோ. 2:3). இந்தக்‌ காரணத்தினால்‌, தேவனுடைய ஆராதனையில்‌ 
மனிதப்‌ பாரம்பரியங்களைப்‌ பயன்படுத்தும்பொழுது அவை 





பயனற்றவைகளாக உள்ளன (மத்‌. 15:7-9; மாற்‌. 7:6-13; கொலோ. 2:8; 
தத்து 1:14). 

புதிய உடன்படிக்கையின்‌ ஆராதனையானது அப்போஸ்தலருடைய 
உபதேசத்தில்‌ தரித்திருத்தல்‌, ஜெபித்தல்‌ (அப்‌. 2:42), கர்த்தருடைய இராப்‌ 
போஜனத்தில்‌ இயேசுவை நினைவுகூருதல்‌ (1 கொரி. 11:23-26), 
இருதயத்தில்‌ கர்த்தரைப்‌ பாடிக்‌ கீர்த்தனம்‌ பண்ணுதல்‌ (எபே. 5:19; 
கொலோ. 3:16), மற்றும்‌ நமது மனதில்‌ நியமித்தபடி நாம்‌ (காணிக்கை) 
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கொடுத்தல்‌ (2 கொரி. 9:7) ஆகியவற்றை உள்ளடக்குகின்றது. ஆராதனையில்‌ 
வெளிப்படை வடிவங்களான இவ்வழிமுறைகள்‌ தேவனை ஆராதிப்பதில்‌ 
ஆவியின்‌ தோழமை இல்லாத வரையில்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படாத 
வைகளாகவே இருக்கும்‌. 


தசமபாகம்‌ இல்லாமல்‌ 

நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கழ்‌ (வாழ்ந்த) ஒருவர்‌ தாம்‌ பெறும்‌ வருமானம்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ இருந்து தசமபாகத்தை, அதாவது பத்தில்‌ ஒரு பங்கை 
காணிக்கை தர வேண்டியதாக இருந்தது. இது மக்களால்‌ சுயவிருப்பக்‌ 





காணிக்கையாக அல்ல ஆனால்‌ கடமைப்பட்ட காணிக்கையாகத்‌ தரப்பட 
வேண்டியிருந்தது. தசமபாகமானது லேவி கோத்திரத்தை போஷிப்பதற்‌ 
காகக்‌ கொடுக்கப்பட்டது. 


இதோ, லேவியின்‌ புத்திரர்‌ ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்தின்‌ பணி 
விடையைச்‌ செய்கிற அவர்களுடைய வேலைக்காக, இஸ்ரவேலருக்‌ 
குள்ளவை எல்லாவற்றிலும்‌ தசமபாகத்தை அவர்களுக்குச்‌ சுதந்‌ 
குரமாகக்‌ கொடுத்தேன்‌. இஸ்ரவேல்‌ புத்திரர்‌ கர்த்தருக்கு ஏறெடுத்துப்‌ 
படைக்கும்‌ படைப்பாகிய தசமபாகத்தை லேவியருக்குச்‌ சுதந்தர 
மாகக்‌ கொடுத்தேன்‌; ஆகையால்‌ இஸ்ரவேல்‌ புத்திரரின்‌ நடுவே அவர்‌ 
களுக்குச்‌ சுதந்தரமில்லையென்று அவர்களுக்குச்‌ சொன்னேன்‌ என்றார்‌ 
(எண்‌. 18:21, 24). 


தேசம்‌ பங்கிடப்பட்ட பொழுது, லேவிகோத்திரத்தாருக்குக்‌ 
காணியாட்சி எதுவும்‌ கொடுக்கப்படவில்லை (எண்‌. 18:20). ஆகையால்‌ 
அவர்கள்‌ தசமபாகத்தைத்‌ தவிர ஆதரவு வழி எதுவும்‌ இல்லாதிருந்தனர்‌. 
இந்தத்‌ தசமபாகமானது லேவியர்களை அஆதரிப்பதற்காக இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களிடம்‌ இருந்து எடுக்கப்பட வேண்டியதாக இருந்தது (எண்‌. 18:26). 

நியாயப்பிரமாணமானது கொடுக்கப்படுவதற்கு முன்பு, சாலேமின்‌ 
அரசரான மெல்கிசேதேக்கிற்கு, ஆபிரகாம்‌ தசமபாகம்‌ கொடுத்தார்‌ 
(ஆதி. 14:20). யாக்கோபும்‌ கூட, தேவன்‌ தம்மை ஆசீர்வதிக்கும்‌ 
எல்லாவற்றிலும்‌ அவருக்குத்‌ தசமபாகம்‌ கொடுப்பதாக ஆணையிட்டார்‌ 
(ஆதி. 28:20-22). இந்த மனிதர்கள்‌ கர்த்தருக்குத்‌ தசமபாகத்தைக்‌ 
கொடுத்திருப்பினும்‌, மற்றும்‌ நியாயப்பிரமாணமானது தசமபாகத்தை 
வற்புறுத்தியிருப்பினும்‌, புதிய ஏற்பாடு நம்மைத்‌ தசமபாகம்‌ கொடுக்கும்படி 
கட்டுப்படுத்துவதில்லை. நாம்‌ இப்பொழுது நமது வரவுக்குத்‌ தக்கதாகக்‌ 
கொடுக்க வேண்டும்‌ (1 கொரி. 16:2). நாம்‌ நமது மனதில்‌ நியமித்தபடி யே 
உற்சாகமாய்க்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ (2 கொரி. 9:7). 


முடிவுரை 

புதிய உடன்படிக்கையானது, தேவன்‌ இஸ்ரவேலுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ அதே வகையான விதிகளை கொண்டி ர௬ுப்பதில்லை. 
தேவன்‌ நமக்குப்‌ பொறுப்புக்களைக்‌ கொடுத்துள்ளார்‌, ஆனால்‌ நாம்‌ 


204 


எவ்வளவு அதிகமாய்‌ அல்லது எவ்வளவு குறைவாய்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
அவர்‌ கூறியிருக்கவில்லை. நாம்‌ எவ்விதம்‌ நன்றாக ஊழியம்‌ செய்ய முடியும்‌ 
என்பதை, நம்முடைய இருதயத்தில்‌ நாம்‌ நிச்சயம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. நாம்‌ 
குறைவாய்‌ ஊழியம்‌ செய்தால்‌, அது நம்மை நாமே மட்டுப்படுத்திக்‌ 
கொண்ட காரணத்தினாலேயே ஆகும்‌; நாம்‌ அதிகமாய்‌ ஊழியம்‌ செய்தால்‌, 
அது தேவனுக்கென்று நாம்‌ பெரிய ஊழியம்‌ செய்ய விரும்புகின்ற 
காரணத்தினாலேயே ஆகும்‌. நாம்‌ செய்ய வேண்டியவை குறித்து நமது 
இருதயங்களின்‌ தூண்டுதலினுடைய (1 கொரி. 4:5) அடிப்படையிலேயே 
நாம்‌ நியாயந்தீர்க்கப்படுவோம்‌ (ரோமர்‌ 2:6; 2 கொரி. 5:10; 1 பேது. 1:17). 
தேவன்‌ நமது இருதயங்களைச்‌ சோதித்து அறிகிறார்‌ (1 தெச. 2:4) மற்றும்‌ 
நமது கிரியைகளின்படியே நம்மை அவர்‌ நியாயந்தர்க்கின்றார்‌ (ரோமர்‌ 2:6 
1 பேது. 1:17). 

நமது செயல்களுக்குத்‌ தேவன்‌ அளவீடுகளை அமைத்துள்ளார்‌, இது 
அப்‌. 15:29ல்‌ தெளிவாகின்றது. இருப்பினும்‌ நாம்‌ எவ்வளவு கொடுக்க, பாட, 
ஜெபிக்க, படிக்க, தேவையில்‌ இருப்போருக்கு உதவ வேண்டும்‌ அல்லது 
வேறு எந்த ஊழியத்தையாவது எவ்வளவாய்த்‌ தேவனுக்குச்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்பது வரும்‌ பொழுது - தேவ வசனத்தினால்‌ வழி நடத்தப்‌ 
பட்ட - நமது இருதயங்களே நம்மை ஆள வேண்டியுள்ளது. நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ அனுமதிக்கப்படாத ஒரு சுயாதனத்தை நாம்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌. 





குறிப்பு 
“புதிய ஏற்பாட்டு சபை பற்றிய கேள்விகள்‌” என்ற புத்தகத்தில்‌, “புதிய 


ஏற்பாட்டின்‌ சபை ஆசாரியர்களைக்‌ கொண்டதா?” என்ற பாடத்தைக்‌ காணவும்‌. 
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த்ய ஏற்பாட்டில்‌ 


பழைய எிரமாணம்‌ 
ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரைட்‌ 


இவரோ விசேஷித்த வாக்குத்தத்தங்களின்பேரில்‌ ஸ்தாபிக்கப்பட்ட 
விசேஷித்த உடன்படிக்கைக்கு எப்படி மத்தியஸ்தராயிருக்றொரோ, 
அப்படியே முக்கியமான ஆசாரிய ஊழியசத்தையும்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌. 
அந்த முதலாம்‌ உடன்படிக்கை பிழையில்லாகிருந்ததானால்‌, 
இரண்டாம்‌ உடன்படிக்கைக்கு இடம்‌ தேட வேண்டுவதில்லையே. 
அவர்களைக்‌ குற்றப்படுத்தி, அவர்களை நோக்கி: இதோ, கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறதென்னவெனில்‌. இஸ்ரவேல்‌ குடும்பத்தோடும்‌ யூதா 
குடும்‌புத்தோடும்‌ நான்‌ புது உடன்படிக்கையை ஏற்படுத்துங்காலம்‌ 
வருகிறது. அவர்களுடைய பிதாக்களை எகிப்து தேசத்திலிருந்து 
கொண்டுவரும்‌. படிக்கு நான்‌ அவர்களுடைய கையைப்‌ பிடித்த 
நானிலே அவர்களோடு பண்ணின உடன்படிக்கையைப்போல இது 
இருப்பதில்லை (எபி. 8:6-9௮). 


பழைய மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கைகளான மோசேயின்‌ பிரமாண 
மும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணமும்‌ ஆகிய இரண்டும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ 
அமலில்‌ இருக்க முடியுமா? பலர்‌, பழைய உடன்படிக்கை என்ற வகையில்‌ 
“தேவனுடைய பிரமாணம்‌” இன்னமும்‌ அமலில்‌ இருப்பதாகவும்‌, ஆனால்‌ 
“மோசேயின்‌ பிரமாணமானது” (ஆணைகள்‌, குடிமைச்‌ சட்டங்கள்‌, பலி 
செலுத்தும்‌ முறைமைகள்‌ மற்றும்‌ “தேவனுடைய பிரமாணத்தில்‌” 
உட்படுத்தப்பட்டி ராத மற்ற எந்த விதிகள்‌ ஆகியவை) இப்பொழுது அமலில்‌ 
இருப்பதில்லை என்பதாகவும்‌ போதிக்கின்றனர்‌. இந்தக்‌ குழுவினர்‌, 
இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட விருத்தசேதனம்‌, ஒழுக்க விதிகள்‌, 
மற்றும்‌ உணவு விதிகள்‌ போன்ற சில பிரமாணங்களை ஏற்றுக்கொள்ளு 
கின்றனர்‌, ஆனால்‌ மற்ற கட்டளைகளைப்‌ புறக்கணிக்கின்றனர்‌. 

நாம்‌ தேவனுடைய போதனைகளைத்‌ தக்க விதத்தில்‌ கையாள 
வேண்டும்‌. “நீ வெட்கப்படாத ஊழியக்காரனாயும்‌ சத்திய வசனத்தை 
நிதானமாய்ப்‌ பகுத்துப்‌ போதிக்கிறவனாயும்‌ உன்னைத்‌ தேவனுக்கு 
முன்பாக உத்தமனாக நிறுத்தும்படி ஜாக்கிரதையாயிரு” (2 தீமோ. 2:15). 


இயேசுவும்‌ நியாயப்பிரமாணமும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்திலும்‌ தீர்க்கதரிசனங்களிலும்‌ காணப்படும்‌ 
கட்டளைகள்‌ இன்னமும்‌ அமலில்‌ உள்ளனவா? இயேசுவின்‌ கூற்று ஒன்று 
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இவைகள்‌ யாவும்‌ பூமி நிலைநிற்கும்‌ வரைக்கும்‌ தொடர்ந்து அமலில்‌ 
இருக்கும்‌ என்று போதிக்கும்படிப்‌ பொருள்‌ கொள்ளப்படுகின்றது. 
“நியாயப்பிரமாணத்தையானாலும்‌ தீர்க்ககரிசனங்களையானாலும்‌ 





அழிக்கிறதற்கு வந்தேன்‌ என்று எண்ணிக்கொள்ளாதேயுங்கள்‌; 
அழிக்கிறதற்கு அல்ல நிறைவேற்றுகிறதற்கே வந்தேன்‌. வானமும்‌, பூமியும்‌ 
ஓழிந்துபோனாலும்‌, நியாயப்பிரமாணத்திலுள்ளதெல்லாம்‌ நிறைவேறு 
மளவும்‌, அதில்‌ ஒரு சிறு எழுத்தாகிலும்‌, ஒரு எழுத்தின்‌ உறுப்பாகிலும்‌ 
ஓழிந்துபோகாது என்று மெய்யாகவே உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” 
(மத்‌. 5:17, 18). 

இவ்வசனப்‌ பகுதியானது பல முக்கிய உட்கண்ணோட்டங்களை 
அளிக்கின்றது: (1) இயேசுவின்‌ வருகையானது நியாயப்பிரமாணங் 
களையோ அல்லது தீர்க்கதரிசனங்களை அழிப்பது என்ற நோக்கம்‌ 
கொண்டிருந்ததில்லை. (2) மாறாக அவைகளை நிறைவேற்றுவதற்காகவே 
அவர்‌ வந்தார்‌. (3) இயேசு நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பற்றி மட்டுமின்றி 
தீர்க்கதரிசிகளின்‌ வசனங்களைப்‌ பற்றியும்‌ பேசினார்‌. (4) தேவனால்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ யாவும்‌ நிறைவேறுமளவும்‌ வானமும்‌ 
பூமியும்‌ ஒழிந்து போக முடியாது. (5) இயேசு தம்மைக்‌ குறித்துச்‌ 
சொல்லப்பட்ட ஒவ்வொரு தீர்க்கதரிசனமும்‌ நிறைவேறும்‌ என்ற 
நிச்சயத்தை உறுதிப்படுத்தினார்‌. (6) தீர்க்ககரிசனங்கள்‌ நிறைவேற்றப்படும்‌ 
பொழுது அவைகள்‌ ஒழிந்துபோகின்றன (அதாவது, இனியும்‌ அவைகள்‌ 
நிறைவேற்றப்பட வேண்டிய அவசியமும்‌ இல்லை). 

இயேசு, (1) வானமும்‌ பூமியும்‌ ஒழிந்து போகும்‌ வரையிலும்‌ 
நியாயப்பிரமாணமும்‌ தீர்க்கதரிசனங்களும்‌ நிலைநிற்க வேண்டும்‌ என்றோ 
அல்லது (2) அவைகளுக்கு முழு அர்த்தத்தைக்‌ கொடுப்பதற்காகத்‌ தாம்‌ 
வந்ததாகவோ (இந்தக்‌ கருத்தானது சில மொழிபெயர்ப்புக்களில்‌ முன்‌ 





வைக்கப்பட்டுள்ளது') கூறவில்லை. 
இயேசுவின்‌ கூற்றுக்களில்‌ இதே வகையான கட்டமைப்புள்ள மற்ற 
வசனங்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 


அழிக்றெதற்கு அல்ல, நிறைவேற்றுறெதற்கே வந்தேன்‌ (மத்‌. 5:17ஆ). 


நீதிமான்களையல்ல, பாவிகளையே மனந்திரும்புகிறதற்கு அழைக்க 
வந்தேன்‌ (மத்‌. 9:13 ஆ. 


சமாதானத்தையல்ல, பட்டயத்தையே அனுப்பவந்தேன்‌ 
(மத்‌. 10:34அ). 


நான்‌ உலகத்தை நியாயந்தர்க்கவராமல்‌, உலகத்தை இரட்சிக்க 
வந்தேன்‌ (யோவா. 12:47 ஆ). 


இயேசு சமாதானத்தை (யோவா. 14:27) கொண்டு வரவும்‌ மற்றும்‌ 
நியாயந்தீர்க்கவும்‌ (யோவா. 5:22) நீதிமான்கள்‌ மற்றும்‌ பாவிகளாக உள்ள 


எல்லா மக்களையும்‌ அழைக்கவே வந்தார்‌ (மத்‌. 28:19). இந்த வசனங்களில்‌ 
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ஏதேனும்‌ முரண்பாடு இருக்கின்றனவா? இல்லை, இல்லவே இல்லை. 
இந்தக்‌ கூற்றுக்கள்‌, கிரேக்க வார்த்தைக்‌ கட்டமைப்பில்‌ “ அவைப்‌ போல்‌ 
அவ்வளவு அதிகமான “அவை அல்ல” என்று அர்த்தப்படும்‌ வாக்கிய 
அமைப்பைப்‌ பயன்படுத்துகின்றன, இவை “அவை அல்ல ஆனால்‌ “ஆவை 
மட்டுமே என்று கூறவில்லை. இவ்வசனப்‌ பகுதிகளில்‌ உள்ள கிரேக்க மரபுச்‌ 
சொற்றொடரைக்‌ கொண்டு வருவதற்காக ஒவ்வொரு கூற்றின்‌ “அ? 
பிரிவிலும்‌ “மட்டும்‌” அல்லது “வெறும்‌” என்பது உள்ளடக்கப்பட முடியும்‌: 
“நீதிமான்களை மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ பாவிகளையும்‌”; “சமாதானத்தை 
மட்டும்‌ கொண்டு வருவதற்கல்ல, ஆனால்‌ பட்டயத்தையும்‌”; “உலகத்தை 
நியாயந்தீர்க்க மட்டுமல்ல, ஆனால்‌ அதை இரட்‌ க்கவும்‌”; மற்றும்‌ “நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை அழிக்கிறதற்கு மட்டுமல்ல, அதை நிறைவேற்றுறெதற்கும்‌. ” 

பின்வரும்‌ விளக்கத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌: ஒருவர்‌ ஒரு கடையில்‌ பல 








பொருட்களை வாங்குகின்றார்‌. அவர்‌ அவைகளை வாங்கும்‌ பொழுது 
அவற்றிற்கு விலை செலுத்தவில்லை, ஆனால்‌ தாம்‌ பிற்பாடு அதற்கு விலை 
செலுத்தும்படியான ஒரு ஒப்பந்தத்தில்‌ கையெழுத்திடுகின்றார்‌. இரண்டு 
வாரங்களுக்குப்‌ பின்பு, பொருள்களை வாங்கியவர்‌ கடைக்குச்‌ சென்று 
முதலாளியிடம்‌ மறு உறுதியளிக்கின்றார்‌. “இந்த வரவுச்‌ சீட்டை ஒழித்துப்‌ 
போட நான்‌ வந்துள்ளேன்‌ என்று நீங்கள்‌ எண்ண வேண்டாம்‌; அதை 
ஓழிப்பதற்கல்ல, நிறைவேற்றுவதற்கே வந்தேன்‌. அந்தச்‌ சீட்டில்‌ உள்ள 
ஒவ்வொரு பைசாவும்‌ என்னால்‌ செலுத்தித்‌ தீர்க்கப்படுமுன்‌ இவ்வருடம்‌ 
முடிவடையாது” என்கின்றார்‌. 

இந்தச்‌ சூழ்நிலைக்குச்‌ சில குறிப்பிட்ட உண்மைகள்‌ உறுதியானவை 
களாய்‌ இருக்கும்‌: (1) வாடிக்கையாளர்‌ அந்தப்‌ பொருட்களுக்கு பணம்‌ 
செலுத்தத்‌ திட்டமிட்டார்‌. (2) அவர்‌ அவ்வாண்டு முடிவதற்கு முன்பாக 
அதைச்‌ செலுத்தி விடுவார்‌; உண்மையில்‌, அடுத்த வாரமே கூட செலுத்தி 
விடுவார்‌. (3) பணம்‌ செலுத்தப்பட்டு விட்டால்‌, அந்தக்‌ காகெங்கள்‌, 
பொருள்களை வாங்கிப்‌ பின்பு பணம்‌ செலுத்தியிருந்ததற்கான பதிவேடாய்‌ 
இருக்குமேயன்றி, அதன்‌ பிறகு அந்த ஓப்பந்தமானது அமலில்‌ இருக்காது. 
கடைசியாக, (4) அந்தச்‌ உட்டுக்குப்‌ பணம்‌ செலுத்தப்பட்ட பொழுது, அது 
இனியும்‌ அமலில்‌ இருக்காது. (மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ பணம்‌ செலுத்த வேண்டிய 
அவசியம்‌ இருக்காது.) 

இதுவே, நியாயப்பிரமாணம்‌ மற்றும்‌ தீர்க்ககரிசனங்கள்‌ ஆகியவற்றிற்‌ 
கும்‌ உண்மை நிலையாக உள்ளது. இயேசு அவைகளை ஒழித்துப்‌ போட 
மட்டுமின்றி, நிறைவேற்றவும்‌ வந்தார்‌. அவைகளை ஒழித்துப்‌ போடுவதற்கு 
அவர்‌ வந்திருந்தாரென்றால்‌, அவைகளை நிறைவேற்ற வேண்டிய அவசியம்‌ 
அவருக்கு இருந்திராது. நியாயப்பிரமாணத்திலும்‌ தீர்க்ககரிசனத்திலும்‌ 
உள்ள எல்லாவற்றையும்‌ செய்வதன்‌ மூலம்‌ அவர்‌ அவைகளை நிறை 
வேற்றினார்‌. அவர்‌ அவைகளை நிறைவேற்றிய பொழுது அவைகள்‌ ஒழிந்து 
போயின. அவைகள்‌ நிறைவேற்றப்பட்ட பிறகு ஓழிந்து போகாதிருந்தன 
என்றால்‌, அவர்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ மரித்து உயிர்த்தெழு வேண்டியது 
அவசியமாய்‌ இருக்கும்‌. அவர்‌ இவைகளை ஓரே தரமாக நிறைவேற்றி 
விட்டதால்‌, இது அவசியமற்றதாக உள்ளது (லூக்‌. 24:44; 1 கொரி. 15:3, 4; 
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எபி. 10:11, 12). 

“நிறைவேற்ற” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 0/2௦௦ என்ற கிரேக்க 
வார்த்தையானது “முழுமையாக்க, தீர்க்கதரிசி கூறியதைச்‌ செய்ய, 
தீர்க்கதரிசனத்தை நிறைவேற்ற” (மத்‌. 1:22; 2:15, 17, 23); “கேவைப்பட்டதை 
முழுமையாக்க அல்லது முடித்து வைக்க” (மத்‌. 3:15; மாற்‌. 1:15; லூக்‌. 7:1); 
“முழுமையை நிறைவு செய்ய” (மத்‌. 13:48; 23:32; லூக்‌. 3:5) என்று 
அர்த்தப்படுகின்றது. 7/2௦௦ என்பது பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருள்‌ வேறெதுவும்‌ மத்தேயு 5:17ன்‌ மொழிபெயர்ப்பை இயேசு 
நியாயப்பிரமாணம்‌ மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ ஆகியவற்றிற்கு அவைகளின்‌ 
முழு அர்த்தத்தைக்‌ கொடுக்க வந்தார்‌ என்று கூறுவதாக நியாயப்படுத்த 
முடியாது. இந்த வசனப்‌ பகுதியில்‌ இயேசு தாம்‌ நிறைவேற்ற வந்த 
தீர்க்கதரிசனம்‌ மற்றும்‌ முன்‌ நிழலாட்டம்‌ ஆகியவை பற்றிப்‌ பேசினார்‌. 

இவ்வசனப்‌ பகுதியானது நியாயப்பிரமாணம்‌ ஓழிக்கப்படாது என்று 
அர்த்தப்படுத்தும்‌ வகையில்‌ விளக்கம்‌ அளிக்கப்பட்டால்‌, நாம்‌ 
இயேசுவுக்கும்‌ புதிய ஏற்பாட்டு எழுத்தாளர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ 
மோசமான முரண்பாடு ஒன்றை கொண்டவர்களாகி விடுவோம்‌. நியாயப்‌ 
பிரமாணமும்‌ இஸ்ரவேலருடன்‌ தேவன்‌ ஏற்படுத்தியிருந்த உடன்படிக்கை 
யும்‌ புறம்பே ஒதுக்கப்பட்டன என்று பல வசனப்‌ பகுதிகள்‌ உறுதிப்‌ 
படுத்துகின்றன. மேலும்‌, நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ ஒரு மாற்றம்‌ ஏற்படும்‌ 
என்று இயேசுவே சுட்டிக்காட்டினார்‌. 


அதற்கு அவர்‌: நீங்களும்‌ இவ்வளவு உணர்வில்லாதவர்களா? 
புறம்பேயிருந்து மனுஷனுக்குள்ளே போதிறதொன்றும்‌ அவனைத்‌ 
தீட்டுப்படுத்தமாட்டாதென்று நீங்கள்‌ அறிந்து கொள்ளவில்லையா? 
அது அவன்‌ இருதயத்தில்‌ போகாமல்‌ வயிற்றிலே போகிறது; 
அதிலிருந்து எல்லாப்‌ போஜனங்களின்‌ அசுத்தங்களையும்‌ கழிக்கிற 
ஆசனவழியாய்‌ நீங்கிப்‌ போகும்‌? (இவ்விதமாக அவர்‌ எல்லா 
உணவுகளும்‌ சுத்தமானவையே என்று அறிவித்தார்‌.) (மாற்‌. 7:18, 19). 


நியாயப்பிரமாணமானது சுத்தமான மற்றும்‌ அசுத்தமான உணவுகளுக் 
கிடையே (உள்ள வேறுபாட்டை) விளக்கிக்‌ கூறியது. ஆகையால்‌, இயேசு 
உணவு விதிகளை மாற்றிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ (1 தீமோ. 4:3-5ஜயும்‌ 
காணவும்‌). 

ஆராதனை செய்யும்‌ இடம்‌ பற்றிய கட்டளையும்‌ மாற்றப்படும்‌ என்று 
இயேசு சுட்டிக்காட்டினார்‌. யோவான்‌ 4:21ல்‌ நாம்‌, “அதற்கு இயேசு: 
ஸ்திரீயே, நான்‌ சொல்லுகிறதை நம்பு, நீங்கள்‌ இந்த மலையிலும்‌, 
எருசலேமிலும்‌ மாத்திரமல்ல, எங்கும்‌ பிதாவைத்‌ தொழுதுகொள்ளுங் 
காலம்‌ வருகிறது” என்றார்‌, என வாசிக்ன்றோம்‌. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
படி, தேவன்‌ தெரிந்துகொள்ளும்‌ நகரத்தில்‌ (உபா. 12:5, 11, 14, 18) அதாவது 
எருசலேமில்‌ (1 இரா. 11:13; அப்‌. 8:27) யூதர்கள்‌ ஆராதிக்க வேண்டி 
யிருந்தது. இந்த ஆணை மாற்றப்படும்‌ என்று இயேசு போதித்தார்‌. 
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பவுலும்‌ நியாயப்பிரமாணமும்‌ 

புறஜாதியார்‌ விருத்தசேதனம்‌ பெறுவதும்‌, மோசேயின்‌ பிரமாணங் 
களைக்‌ கைக்கொள்வதும்‌ அவசியம்‌ என்று பரிசேயர்கள்‌ கூறியது சரியா 
என்பதைத்‌ தீர்மானம்‌ செய்யப்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ எருசலேமில்‌ 
அப்போஸ்தலர்களையும்‌ மூப்பர்களையும்‌ சந்தித்தனர்‌ (அப்‌. 15:5). 
இவ்வாதத்தைப்‌ பற்றி இந்த நடத்துனர்கள்‌ புறஜாதியாருக்கு அனுப்பப்‌ 
பட்ட கடிதமானது அவர்களால்‌ “கட்டளை பெறாத” (அப்‌. 15:24) என்று 
இதன்‌ இயல்பைப்‌ பற்றி எடுத்துரைத்தது. புறஜாதியாருக்கு வரையறைக்குட்‌ 
பட்ட கட்டுப்பாடுகளே தரப்பட்டது (அப்‌. 15:29), ஆனால்‌ 
அக்கடிதமானது, புறஜாதியார்மேல்‌ நியாயப்‌ பிரமாணத்தைத்‌ திணிக்கக்‌ 








கூடாதென்று கெளிவாகக்‌ காண்பித்தது. 

பழைய ஏற்பாட்டின்‌ கட்டளைகளைக்‌ குறித்துப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
“நியாயப்பிரமாணம்‌” என்று குறிப்பிடப்பட்டது, தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்‌ 
களுக்குக்‌ கொடுத்த பிரமாணமாகவே உள்ளது. யூதர்கள்‌ மோசே 
கூறியவற்றை மீறியபோது அவர்கள்‌ தேவனுடைய கட்டளைகளையும்‌ 
அவருடைய வசனங்களையும்‌ புறம்பே தள்ளியதாக இயேசு எடுத்துரைத்‌ 
தார்‌ (மாற்‌. 7:8-13). மோசேயின்‌ பிரமாணத்தில்‌ இருந்தது கர்த்தருடைய 
நியாயப்பிரமாணமே என்று லூக்காவும்‌ போதித்தார்‌ (லூக்‌. 2:22-24). 
யாக்கோபு செய்தது போலவே (யாக்‌. 2:10, 11) பவுலும்‌ கூட தேவன்‌ 
இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுத்திருந்த பலவித கட்டளைகளை “ 
பிரமாணம்‌” என்ற சொற்றொடரிலேயே உள்ளடக்கினார்‌ (ரோமர்‌ 2:20-23; 


யாயப்‌ 


7:7; 13:8-10). “மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌,” “கர்த்தருடைய 
நியாயப்பிரமாணம்‌” மற்றும்‌ “நியாயப்பிரமாணம்‌” ஆகிய எல்லாம்‌ - தேவன்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ இனத்திற்குக்‌ கொடுத்திருந்த பிரமாணமாயிெ - ஒரே வகை 
நியாயப்பிரமாணத்தையே குறிக்கின்றது (உபா. 4:7, 8). இந்த 
நியாயப்பிரமாணமே புறம்பே ஒதுக்கப்பட்டு அதற்குப்‌ பதிலாக இயேசுவின்‌ 
பிரமாணம்‌ இடம்‌ பெற்றது. 

பெண்ணொருத்தி தனது கணவன்‌ உயிர்‌ வாழும்‌ வரையிலும்‌ 
அவனுக்குக்‌ கட்டுப்பட்டிருக்கின்றாள்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டி, 
நியாயப்பிரமாணத்தைத்‌ திருமணத்துடன்‌ பவுல்‌ ஒப்பிட்டார்‌. இந்த 
ஒப்பீட்டில்‌ அவரது முடிவைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “அப்படிப்போல, என்‌ 
சகோதரரே, நீங்கள்‌ மரித்தோலிருந்து எழுந்த கிறிஸ்து என்னும்‌ 
வேறொருவருடையவர்களாகி, தேவனுக்கென்று கனி கொடுக்கும்படி, 
கிறிஸ்துவின்‌ சரீரத்தினாலே நியாயப்பிரமாணத்துக்கு மரித்தவர்களானீர்‌ 
கள்‌” (ரோமர்‌ 7:4). இதே கருத்தைப்‌ பவுல்‌ கலா. 2:19லும்‌ வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌: “தேவனுக்கென்று பிழைக்கும்படி நான்‌ நியாயப்பிரமாணத்‌ 
தினாலே நியாயப்பிரமாணத்திற்கு மரித்தேனே. ” 

ரோமர்‌ 7:6 வசனமானது, “இப்பொழுதோ, நாம்‌ பழமையான 
எழுத்தின்படியல்ல, புதுமையான அவியின்படி ஊழியஞ்‌ செய்யத்‌ தக்கதாக, 





நம்மைக்‌ கட்டியிருந்த நியாயப்பிரமாணத்துக்கு நாம்‌ மரித்தவர்களாகி, 
அதினின்று விடுதலையாக்கப்பட்டிருக்கிறோம்‌” என்று கூறுகின்றது. 
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இயேசுவின்மூலம்‌ நாம்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்கு மரித்தவர்களாகி 
அதிலிருந்து விடுதலையாக்கப்பட்டு இருக்கின்றோம்‌ என்பது, இனி அது நம்‌ 
மீது அதிகாரம்‌ உடையதாக இருப்பதில்லை என்றும்‌ மற்றும்‌ அதைக்‌ 
கடைப்பிடிக்கும்‌ பொறுப்பு நமக்கு இருப்பதில்லை என்றும்‌ அர்த்தப்‌ 
படுகின்றது. 

நியாயப்பிரமாணமானது முழுமையாகக்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட்டால்‌ 
அது நீதியைக்‌ கொண்டு வர முடிந்திருக்கும்‌. இருப்பினும்‌, பாவத்தின்‌ 
காரணத்தினால்‌ அது அச்செயலைச்‌ செய்யவில்லை (கலா. 2:21; 3:21, 22). 
விசுவாசிப்பவர்களுக்கு, நீதி உண்டாகும்படியாக இயேசுவே நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ முடிவாய்‌ இருக்கின்றார்‌ (ரோமர்‌ 10:4). இது, நாம்‌ யாவரும்‌ 
இயேசு “முடிவாக” உள்ள நியாயப்பிரமாணத்தினைக்‌ கடைப்பிடிப்‌ 
பதினால்‌ அல்ல ஆனால்‌ விசுவாசத்தின்‌ மூலமாக நீதிமான்களாக்கப்‌ 
படுகிறோம்‌ என்று அர்த்தப்பட வேண்டும்‌. 

“முடிவு” என்ற வார்த்தையானது “முடிவு” என்று மட்டுமேயல்லாமல்‌ 
அர்த்தப்படுகின்ற 1/௦ என்பதிலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது (மத்‌. 
10:22; 24:6; லூக்‌. 1:33), ஆனால்‌ இது “தொன்று தொட்டு வரும்‌ பழக்கம்‌” 
(மத்‌. 17:25; ரோமர்‌ 13:7), “நிறைவேற்றம்‌,” “விளைவு” அல்லது “விளையும்‌ 
பொருள்‌” லூக்‌. 22:37; ரோமர்‌ 6:21, 22; யாக்‌. 5:11), மற்றும்‌ “இலக்கு” 
(1 தீமோ. 1:5) என்றும்‌ அர்த்தப்பட முடியும்‌. ரோமர்‌ 10:4ன்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌, 1௪௦5 என்பது “முடிவு” அல்லது “முடித்தல்‌” என்ற அதன்‌ மூல 
அர்த்தத்தைத்‌ தக்க வைத்துக்‌ கொள்ளுகின்றது. வசனங்கள்‌ 1 முதல்‌ 3 
வரையிலும்‌, யூத மக்கள்‌ இயேசுவில்‌ உள்ள விசுவாசத்தின்‌ மூலம்‌ நீதியைத்‌ 
தேடுவதற்குப்‌ பதில்‌ தங்கள்‌ சுயநீதியைத்‌ தேடினார்கள்‌ என்ற 
உண்மையைப்‌ பவுல்‌ முன்‌ வைத்தார்‌. பவுல்‌ இயேசுவின்‌ பின்பற்றாளராகும்‌ 
முன்பு அவரும்‌ கூட (பவுலும்‌ கூட) நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ வரும்‌ தமது 
சுய நீதியையே நாடியிருந்தார்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ இயேசுவைக்‌ கண்டறிந்த 
பிறகு, நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ மூலம்‌ வருகின்ற நீதியை நாடியிருந்ததில்லை 
(பிலி. 3:9). நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ மூலமாக நீதியானது வர முடியும்‌ 
என்றால்‌, இயேசு மரித்தது தேவை இல்லாததாயிருக்குமே (கலா. 2:21). 
இதற்கு நேர்‌ மாறாக, இயேசு, நீதி உண்டாகும்படியாக நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ முடிவாய்‌ இருக்கின்றார்‌. இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ 
கொள்ளுகின்றவர்களுக்கு நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ மூலமாக நீதியைத்‌ 
தேடுதல்‌ என்பது முடிவுக்கு வந்துள்ளது, ஏனென்றால்‌ இயேசு 
நியாயப்பிரமாணம்‌ நீதியின்‌ வழி என்பதை முடித்து வைத்து விட்டார்‌. 

கலா. 3:19ல்‌ பவுல்‌, நியாயப்பிரமாணமானது எவ்வளவு காலம்‌ தொடர 
வேண்டியகாயிருந்தது என்பதை வெளிப்படுத்தினார்‌: “அப்படியானால்‌, 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நோக்கமென்ன? வாக்குத்தத்தத்தைப்‌ பெற்ற சந்ததி 
வருமளவும்‌ அது அக்கிரமங்களினிமித்தமாகக்‌ கூட்டப்பட்டு, தேவதூகரைக்‌ 
கொண்டு மத்தியஸ்தன்‌ கையிலே கட்டளையிடப்பட்டது.” இதற்கு 
முன்னதாக அவர்‌, இயேசுவே அந்தச்‌ சந்ததி என்று விளக்கியிருந்தார்‌ 
(கலா. 3:16). இயேசு வரும்‌ வரையிலும்‌ மக்களைக்‌ கட்டுப்படுத்தவே 
நியாயப்பிரமாணம்‌ தரப்பட்டது என்ற உண்மையானது, அவருடைய 
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வருகையானது நியாயப்பிரமாணத்திற்கு ஒரு முடிவைக்‌ கொண்டுவந்தது 
என்று அர்த்தப்படுகின்றது. 

இந்தச்‌ சிந்தனையானது ஒரு சில வசனங்களுக்குப்‌ பிறகு 
தொடரப்படுகின்றது: 


ஆதலால்‌, விசுவாசம்‌ வருகிறதற்கு முன்னே, வெளிப்படப்போறெ 
விசுவாசத்திற்கு ஏதுவாக நாம்‌ அடைக்கப்பட்டவர்களாய்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்க&ம்‌ காவல்‌ பண்ணப்பட்டிருந்தோம்‌. இவ்விதமாக நாம்‌ 
விசுவாசத்தினாலே நீதிமான்களாக்கப்படுவதற்கு, நியாயப்பிரமாணம்‌ 
நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ வழிநடத்துகிற உபாத்தியாய்‌ இருந்தது. 
விசுவாசம்‌ வந்தபின்பு, நாம்‌ உபாத்திக்குக்‌ க்ழானவர்களல்லவே 
(கலா. 3:23-25). 


நியாயப்பிரமாணமானது விசுவாசத்தினால்‌ வரும்‌ நீதியை அளிக்க 
முடியாதிருந்தது; அதற்குப்‌ பதிலாக, அது நீதியைத்‌ தடை செய்தது. 
நியாயப்பிரமாணமானது ஒரு உபாத்தியாக, ஒரு ஆசிரியராக (கிரேக்கம்‌: 
paidagogos) - நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ ஒரு குழந்தைக்காப்பாளராக அல்லது 
குழந்தையைக்‌ கவனிப்பவராக இருந்தது. 


Pedagogue என்பவர்‌ குடும்பத்திலுள்ள குழந்தைகளில்‌ ஒரு 
குழந்தையைக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்வதற்காக செல்வந்தரான 
கிரேக்கர்கள்‌ அல்லது ரோமர்களால்‌ பணிக்கு அமர்த்தப்பட்ட ஒரு 
அடிமையாய்‌ இருந்தார்‌. அவர்‌, குழந்தையின்‌ ஆறு வயது முதல்‌ 
பதினாறு வயது வரையிலும்‌ அவனுடைய பொறுப்பாளராகவும்‌, 
அவன்‌ எங்கு சென்றாலும்‌ அவனுடைய நடத்தையைக்‌ 
கண்காணிப்பவரும்‌, மற்றும்‌ பள்ளிக்குக்‌ கூட்டிச்‌ சென்று மற்றும்‌ 
கூட்டி வருதல்‌ ஆகியவற்றிற்கும்‌ பொறுப்பாளியாய்‌ இருப்பார்‌.” 





பவுலினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட “குழந்தைக்‌ - காப்பாளர்‌” என்ற வகையிலான 
ஓப்பீடானது குழந்தையானது அவரால்‌ (குழந்தைக்‌ காப்பாளரால்‌) பள்ளி 
ஆசிரியரிடம்‌ ஒப்படைக்கப்படும்‌ வரை மட்டுமே கட்டுப்பாடு 
உடையதாயிருந்தது, அதுபோலவே நியாயப்பிரமாணமும்‌ நம்மை 
இயேசுவிடம்‌ கொண்டுவரும்‌ பொறுப்பாகவே இருந்தது. இயேசுவின்‌ மீது 
விசுவாசம்‌ கொள்பவர்களுக்கு இரட்சிப்பை அளிக்க அவர்‌ (இயேசு) வந்த 
பிறகு நியாயப்பிரமாணமானது தனது நோக்கத்தை நிறைவேற்றியிருந்தது. 
இப்பொழுது நியாயப்பிரமாணம்‌ அளித்திருக்க முடியாத இரட்சிப்பை 
நமக்கு அளிக்க இயேசு வந்திருக்கும்‌ இவ்வேளையில்‌ நாம்‌ இனியும்‌ 
நியாயப்பிரமாணமாகிய பொறுப்பாளரின்‌ கழ்‌ இருப்பதில்லை (கலா. 3:25). 

நியாயப்பிரமாணமானது யூதர்களைப்‌ புறஜாதியாரிடமிருந்து 





பிரித்தது, ஏனென்றால்‌ விருத்தசேதனமற்ற மக்கள்‌ இஸ்ரவேலர்களின்‌ பல 
விதமான நடைமுறைகளிலிருந்து தடை செய்யப்பட்டிருந்தனர்‌ 
(யாத்‌. 12:48). விருத்தசேதனமில்லாத புறஜாதியாருடன்‌ தோழமை 
கொண்டிருப்பது நியாயப்பிரமாணத்திற்கு விரோதமானது என்று யூதர்கள்‌ 
கருதினர்‌ (அப்‌. 10:28; 11:2, 3; 16:3; 21:28). 
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நியாயப்பிரமாணத்தை நீக்கிப்‌ போட்டதன்‌ மூலமாக இயேசு இதை 
மாற்றினார்‌. எபேசியர்‌ 2:14, 15 வசனங்கள்‌ நமக்குப்‌ பின்வருமாறு 
கூருகின்றன: 


எப்படியெனில்‌, அவரே நம்முடைய சமாதான காரணராகதி, 
இருதிறத்தாரையும்‌ ஒன்றாக்கி, பகையாக நின்ற பிரிவினையாகிய நடுச்‌ 
சுவரைக்‌ தகர்த்து, சட்டதிட்டங்களாயெ நியாயப்பிரமாணத்தைத்‌ 
தம்முடைய மாம்சத்தினாலே ஒழித்து, இருதிறத்தாரையும்‌ 
தமக்குள்ளாக ஒரே புதிய மனுஷனாகச்‌ சிருஷ்டித்து, இப்படிச்‌ 
சமாதானம்‌ பண்ணி, 


நியாயப்பிரமாணமானது இஸ்ரவேல்‌ இனத்தாரை மட்டுமே உள்ளடக்கி 
யிருந்தது (உபா. 4:7, 8; யாத்‌. 34:27, 28; 1 இரா. 8:9, 21), அது புறஜாதியாரை 
உள்ளடக்கவில்லை (சங்‌. 147:19, 20; ரோமர்‌ 2:14). நியாயப்பிரமாணம்‌ 
தொடரும்‌ வரையிலும்‌ யூதர்களும்‌ புறஜாதியாரும்‌ ஒன்றாக முடியா 
திருந்தது. இயேசு தமது மரணத்தில்‌ தம்முடைய மாம்சத்தினால்‌ (கொலோ. 
1:22) நியாயப்பிரமாணத்தை நீக்கப்‌ போட்டார்‌ (எபே. 2:14, 15); அவர்‌ 
சிலுவையில்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை முடித்து வைத்தார்‌. 

இயேசு “நமக்கு எதிரிடையாகவும்‌ கட்டளைகளால்‌ நமக்கு 
விரோதமாகவும்‌ இருந்த கையெழுத்தைக்‌ குலைத்து” என்று பவுல்‌ எழுதிய 
பொழுது அவர்‌, மன்னிக்கப்பட்டிருந்த மீறுதல்களைக்‌ குறிப்பிட்டிருக்க 
லாம்‌ (கொலோ. 2:13, 14). அதற்கு மறுபுறத்தில்‌, பவுல்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குத்‌ 
தேவன்‌ கொடுத்திருந்த கட்டளைகளையும்‌, சிலர்‌ கிறிஸ்தவர்களின்மேல்‌ 
கட்டுப்படுத்த முயற்சித்த மற்ற சில கட்டளைகளையும்‌ குறிப்பிட்டிருக்க 
முடியும்‌. இந்தச்‌ சிந்தனைக்கான பின்வரும்‌ காரணங்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 

(1) கொலோ. 2:13ல்‌ பவுல்‌, நமது மீறுதல்கள்‌ (பன்மை) மன்னிக்கப்‌ 
பட்டன என்று எடுத்துரைத்தார்‌. பிறகு வசனம்‌ 14ல்‌, அவர்‌, “கையெழுத்‌ 
தானது” (இரேக்கம்‌.: ஈ/ச்‌௦. 28/1௦, ஒருமை) - நேரடியான அர்த்தத்தில்‌ 
“கட்டளைகள்‌” அடங்கிய கையினால்‌ எழுதப்பட்ட பத்திரம்‌ (இரேக்கம்‌: 








8௦1) - எடுத்துப்போடப்பட்டதென்பதையும்‌ கூடச்‌ சொன்னார்‌. 
“கையெழுத்தினால்‌ ஆன பத்திரம்‌” என்றால்‌ என்ன? பவுல்‌ மீறுதல்களைக்‌ 
குறிப்பிட்டிருந்தாரென்றால்‌, அவர்‌ ஏன்‌ “அதை” என்பதற்குப்‌ பதிலாக 
“அவைகளை” என்ற பிரதிப்‌ பெயர்ச்‌ சொல்லை மட்டும்‌ பயன்‌ 
படுத்தாதிருந்தார்‌? இங்கு அவர்‌ “அதை நடுவிலிராதபடிக்கு எடுத்து, 
சிலுவையின்‌ மேல்‌ ஆணியடித்து” என்று எழுதியுள்ளார்‌. 

(2) சகல ஞானமும்‌ அறிவும்‌ மறையப்‌ பெற்றுள்ள இயேசுவின்‌ 
மேன்மைத்துவத்தைப்‌ பற்றி எழுதுவதே பவுல்‌ கொலோசெயருக்கு 
எழுதுவதன்‌ முக்கிய ஆய்வாக இருந்தது (கொலோ. 2:8). இயேசு 
மேன்மையானவராக இருப்பதால்‌ வேறொன்றும்‌ போதிக்கப்படக்‌ கூடாது 
(கொலோ. 2:4, 8). கொலோசெயில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ இயேசுவிட 
மிருந்து வந்திராத கட்டளைகளுக்கு மரித்திருந்தனர்‌, எனவே பவுல்‌ 
அப்படிப்பட்ட கட்டளைகளுக்கு அவர்கள்‌ ஏன்‌ தங்களைக்‌ கீழ்ப்‌ 





படுத்தினார்கள்‌ என்று கேட்டார்‌ (0%.: 8௦811௭120௦, இது “கட்டளைகளுக்குக்‌ 
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கீழ்ப்படிதல்‌” என்று அர்த்தப்படும்‌ ஒரு வினைச்‌ சொல்‌ ஆகும்‌; 
கொலோ. 2:20). 

(3) இயேசு அவர்களுடைய மீறுதல்களை மன்னித்தது மட்டுமின்றி, 
அவர்களுக்கெதிராகக்‌ கையெழுத்தால்‌ ஆகியிருந்த கட்டளைகளைக்‌ 
குலைத்தார்‌. இந்தக்‌ கட்டளைகள்‌ அவர்களுக்கு விரோதமாயிருந்தது, 
அவர்களை சாபத்தின்‌ கீழ்க்‌ கொண்டு வந்திருந்தது (கலா. 3:10), இதை 
இயேசு சிலுவையில்‌ நீக்கப்போட்டார்‌ (கலா. 3:13). 

(4) எபேசியர்‌ 2:15ல்‌ பவுல்‌, “சட்டதிட்டங்களாகிய நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை” [01.: 8௦2114] இயேசு ஒழித்தாரென்று எழுதினார்‌. Dogma 
என்ற கிரேக்க வார்த்தையை அவர்‌ பயன்படுத்துதலானது எபேசியர்‌ 
நிருபத்தில்‌ உள்ள நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கனப்படுத்திக்‌ குறிப்பிடவும்‌ 
(இது கீர்மானமானகாய்‌ இராதிருப்பினும்‌) அவர்‌ இச்சொற்றொடரை அதே 
கட்டளைகளைக்‌ குறிப்பிடவே கொலோசெயர்‌ நிருபத்தில்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌ என்ற உண்மையைச்‌ சுட்டிக்காட்டவும்‌ பயன்படுகின்றது. 
எபே. 2:1-15 மற்றும்‌ கொலோ. 2:11-16 ஆகியவற்றிற்கிடையில்‌ ஒரு 
நெருக்கமான இணைவு உள்ளது. 

(5) இயேசு இந்தக்‌ கட்டளைகளைக்‌ தம்முடைய சிலுவையில்‌ அறைந்து 
அதிகாரங்களின்‌ மேல்‌ தம்முடைய வெற்றியை வெளியரங்கமாகக்‌ 
காட்சிப்படுத்தினார்‌ (கொலோ. 2:15). இவ்விதமாகப்‌ பவுல்‌, “ஆகையால்‌ 
போஜனத்தையும்‌ பானத்தையும்‌ குறித்தாவது, பண்டிகை நாளையும்‌ மாதப்‌ 
பிறப்பையும்‌ ஓய்வுநாட்களையுங்‌ குறித்தாவது, ஒருவனும்‌ உங்களைக்‌ 
குற்றப்படுத்தாதிருப்பானாக:” (கொலோ. 2:16) என்று எழுதினார்‌. 
இவைகளுக்கும்‌ மற்ற கட்டளைகளுக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ கிறிஸ்துவுடனே 
கூட மரித்துள்ளனர்‌ (கொலோ. 2:20). 

இது உண்மையாயுள்ளதென்றால்‌, ஞானஸ்நானத்தில்‌ நாம்‌ 
இயேசுவுடன்‌ அடக்கம்‌ செய்யப்பட்டு உயிர்த்தெழுகின்ற பொழுது நாம்‌ 
ஆவிக்குரிய விருத்தசேதனம்‌ பெற்றோம்‌ என்பதே கொலோ. 2:13, 14ன்‌ 
அர்த்தமாக உள்ளது. நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கட்டளைகளினால்‌ அல்ல 
ஆனால்‌, தேவனுடைய கிரியை மீது நாம்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்தினா 
லேயே நமது பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்படுகின்றன. அப்படிப்பட்ட 
கட்டளைகள்‌ நமக்கு நேரெதிரானவைகளாக இருந்தன; அவைகள்‌ நமக்கு 
மரணத்தையும்‌ ஒரு சாபத்தையும்‌ மட்டுமே கொண்டு வர முடிந்தது. செயல்‌ 
விளைவற்ற கட்டளைகளின்‌ இந்த அமைப்பை இயேசு எடுத்து, தம்முடைய 
சிலுவையில்‌ இதை ஆணியடித்து நீக்கிப்‌ போட்டார்‌. 

பவுல்‌ கொரிந்து பட்டணத்திற்குப்‌ பயணம்‌ சென்ற பொழுது, “இயேசு 
கிறிஸ்துவை, சிலுவையில்‌ அறையப்பட்ட அவரையேயன்றி, வேறொன்றை 
யும்‌ உங்களுக்குள்ளே அறியாதிருக்கத்‌ தீர்மானித்திருந்தேன்‌” (1 கொரி. 2:2). 
கர்த்தருடைய கட்டளைகள்‌ பற்றி அவர்‌ (பவுல்‌) கொரிந்துவில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு எழுதினார்‌ (1 கொரி. 14:37), ஆனால்‌ அவர்களுக்கு அவர்‌ 
எழுதிய நிருபத்தில்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ அல்லது உடன்படிக்கையின்‌ 
கட்டளைகள்‌ எதுவும்‌ உள்ளடக்கப்படவில்லை. 
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எபிரெயருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ 
நியாயப்பிரமாணம்‌ 

முந்திய கட்டளையானது புறம்பே தள்ளப்பட்டது, ஏனென்றால்‌ ஒரு 
நிழல்‌ என்ற வகையில்‌ அது தன்‌ கழ்‌ இருந்தவர்களுக்குப்‌ பயன்‌ தர 
முடியாததாக இருந்தது. எபிரெயர்‌ 7:18, 19 வசனங்கள்‌, “முந்தின கட்டளை 
பெலவீனமுள்ளதும்‌ பயனற்றதுமாயிருந்ததினிமித்தம்‌ மாற்றப்பட்டது. 
(ஏனெனில்‌ நியாயப்பிரமாணமானது ஏதொன்றையும்‌ பூரணப்படுத்த 
வில்லை), அதிக நன்மையான நம்பிக்கையை வருவிப்பதோ பூரணப்‌ 
படுத்துகிறது; அந்த நம்பிக்கையினாலே தேவனிடத்தில்‌ சேருகிறோம்‌. ” 
பாவத்தினால்‌ நாம்‌ முழுமையற்றவர்களாய்‌, பூரணமற்றவர்களாய்‌ 
இருக்கின்றோம்‌; அனால்‌ இயேசு நமது பாவங்களை நீக்குவதன்‌ மூலம்‌ நமது 
வாழ்வில்‌ குறைவாய்‌ உள்ளவைகளை வழங்கி நிறைவாக்குகின்றார்‌. 
நியாயப்பிரமாணமானது அதன்‌ பலிகளுடன்‌, ஆராதிப்பவரைப்‌ 
பூரணப்படுத்தக்‌ கூடாதிருந்தது (எபி. 9:9; 10:1). இருப்பினும்‌ இயேசுவின்‌ 
பலியானது முதற்பேறானவர்களின்‌ சபையை (எபி. 12:23), அவர்‌ மூலமாகத்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ வருகின்றவார்களை (எபி. 10:14) எப்பொழுதும்‌ பூரணராக்க 
முடியும்‌. நியாயப்பிரமாணமானது நம்மைப்‌ பூரணப்படுத்த முடியா 
திருந்தது, எனவே அது விலக்கிப்‌ போடப்பட்டது (எபி. 7:18, 19). 

இந்தக்‌ கிறிஸ்தவ யுகத்தில்‌ இயேசுவின்‌ மூலமாகவே தேவனுடைய 
செய்தியானது நமக்குத்‌ தரப்பட்டுள்ளது (எபி. 1:1, 2). அவருடைய 
பின்பற்றாளர்கள்‌ அவர்‌ கட்டளையிட்டுள்ள எல்லாவற்றையும்‌ பின்பற்றும்‌ 
படி போதிக்கப்பட வேண்டும்‌ (மத்‌. 28:20). அவருடைய கட்டளைகளைப்‌ 
பெற்று அவற்றைக்‌ கடைப்பிடிக்கின்றவர்களே அவர்மீது அன்புகூருபவர்‌ 
களாக உள்ளனர்‌ (யோவா. 14:15, 21, 23; 15:10). தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்‌ 
களுக்குக்‌ கொடுத்த கட்டளைகள்‌ கிறிஸ்தவர்களை இனிமேல்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்துவதில்லை. 








முடிவுரை 

நியாயப்பிரமாணமானது யூதர்களையும்‌ புறஜாதியாரையும்‌ பிரித்தது. 
இயேசுவின்‌ மரணமானது பிரிவினைச்‌ சுவரைத்‌ தகர்த்தது, மற்றும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கட்டளைகளினுடைய 
வற்புறுத்துதல்களுக்குக்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ மரித்துள்ளனர்‌. 

கிறிஸ்தவர்களுக்கு இரட்சிப்பானது நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ மூலம்‌ வர 
முடியாது - அது தம்முடைய பரிபூரணமான பலியினால்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தில்‌ இருந்து நம்மை விடுவித்தவராலேயே வர முடியும்‌. நமது 
விசுவாசமானது மோசேயின்மீதும்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்மீதும்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ இயேசுவின்மீதும்‌ அவருடைய போதனையின்மீதும்‌ தான்‌ 
நிலைத்துள்ளது. 
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குறிப்புகள்‌ 

1777௪ New Testament, A New Easy-to-Read Version (Grand Rapids, Mich.: Baker Book 
House, 1978), 11; Contemporary English Version (New York: American Bible Society, 1991), 
7. ‘James Montgomery Boice and Merrill C. Tenney, eds., The Expositor ’s Bible Commen- 
tary, vol. 10, Romans-Galatians, gen. ed. Frank E. Gaebelein (Grand Rapids. Mich.: 
Zondervan Publishing House, 1976), 467. 








எபிரெயருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ 


உடன்படிக்கைகள்‌ 


இயேசு மத்தியஸ்தப்‌ படுத்தியுள்ள உடன்படிக்கை பற்றி எபிரெயருக்கு 
எழுதிய நிருபமானது பின்வருவனவற்றைப்‌ போதிக்கின்றது: 


Rw NH 


13. 


இயேசு இதன்‌ உத்தரவாதமாக இருக்கின்றார்‌ (7:22). 

இது ஒரு மேலான உடன்படிக்கையாய்‌ இருக்கின்றது (7:22; 8:6). 
இயேசு இதன்‌ மத்தியஸ்தராக இருக்கின்றார்‌ (8:6; 9:15; 12:24). 
இது மேலான வாக்குத்தத்தங்களைக்‌ கொண்டு செயல்‌ 
படுத்தப்படுகின்றது (8:6). 

இது இரண்டாவது உடன்படிக்கையாக உள்ளது (8:7; 10:9). 

இது ஒரு புதிய உடன்படிக்கையாக உள்ளது (8:8, 13; 9:15; 12:24). 
இது இஸ்ரவேலர்களைக்‌ தேவன்‌ எகிப்திலிருந்து கொண்டு 
வந்தபோது அவர்களுடன்‌ ஏற்படுத்திய உடன்படிக்கையைப்‌ 
போன்றதல்ல (8:9). 

இரத்தம்‌ சிந்துதல்‌ உள்ளிட்ட ஒரு மரணமானது இதை 
அர்ப்பணிக்கத்‌ தேவையாய்‌ இருந்தது (9:16, 18). 

இதை ஏற்படுத்தியவர்‌ மரித்த பொழுது இது செல்லத்‌ தக்கதாக 
அமல்‌ படுத்தப்பட்டது (9:12). 

இது பாவமன்னிப்புக்கு இரக்கத்தை அருளியது (8:12; 10:17). 
இந்த உடன்படிக்கையின்‌ இரத்தமானது நம்மைப்‌ பரிசுத்தப்‌ 
படுத்துகன்றது (10:29; இவற்றையும்‌ காணவும்‌ மத்‌. 26:28; மாற்‌. 
14:24; லூக்‌. 22:20; 1 கொரி. 11:25). 

சீனாய்‌ மலையிலிருந்த வந்ததல்லாத இந்த உடன்படிக்கை 
யிடத்திற்குக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ வருகின்றனர்‌ (12:18-24). 

இது நித்திய உடன்படிக்கையாக உள்ளது (13:20). ஒருவேளை இது 
தேவன்‌ கீர்க்கதரிசனமாய்க்‌ கூறியிருந்த நித்திய உடன்படிக்கைக்கு 
ஒரு குறிப்பாக இருக்கின்றது (எரே. 32:40; எசே. 16:60; 37:26). 





எபிரெயருக்கு எழுதிய நிருபமானது மோசே மத்தியஸ்தராய்‌ இருந்த 
உடன்படிக்கையைப்‌ பற்றி பின்வருவனவற்றை எடுத்துரைக்கின்றது: 


1. 


புதிய, இரண்டாவது உடன்படிக்கையானது அதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
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மேலானதாக உள்ளது (7:22; 8:6). 

2. இரண்டாவதின்‌ வாக்குத்தத்தங்கள்‌ முதலாவதின்‌ வாக்குத்‌ 
குத்தங்களை விட மேன்மையானவைகளாக உள்ளன (8:6. 

3. அது முதலாவது உடன்படிக்கையென்று அழைக்கப்படுகன்றது (8:7, 
13; 9:1, 15, 18; 10:9). 

4. அது புதிய உடன்படிக்கையினால்‌ வழக்கற்றுப்‌ போகச்‌ 
செய்யப்பட்டது (8:13). 

5. எபிரெயர்‌ நிருபம்‌ எழுதப்பட்ட பொழுது அது பழையதாகி 
மறைந்து போகத்‌ தயாராயிருந்தது (8:13). 

6. அதன்‌ கழ்‌ செய்யப்பட்ட பாவங்களை இயேசுவின்‌ இரத்தமானது 
மன்னித்தது (9:15). 

7. அது மிருகங்களின்‌ இரத்தத்தினால்‌ தொடங்கி வைக்கப்பட்டது 
(9:18-21). 

8. புதிய உடன்படிக்கை அமலுக்கு வரும்படியாக அது நீக்கிப்‌ 
போடப்பட்டது (10:9). 


இயேசுவினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட புதிய, இரண்டாவது மற்றும்‌ 
மேலான உடன்படிக்கையானது மோசேயினால்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட பழைய, 
முதலாவது உடன்படிக்கைக்குப்‌ பதிலாக வைக்கப்பட்டது. முதலாவது 
உடன்படிக்கையானது இன்னமும்‌ அமலில்‌ இருப்பதில்லை. 
“இரண்டாவதை நிலைநிறுத்துவதற்கு முதலாவதை நீக்கிப்‌ போடுறார்‌” 
(எபி. 10:9ஆ?. 

பலிகள்‌ மாத்திரமே நீக்கிப்‌ போடப்பட்டன என்று அர்த்தம்‌ தரும்‌ 
வகையில்‌ சில மொழியாக்கங்கள்‌ எபிரெயர்‌ 10:9ஐ மொழிபெயர்த்துள்ளன: 
“எனவே தேவன்‌ பலிகளின்‌ முதலாவது அமைப்பை முடித்து வைத்து 
கும்முடைய புதிய வழியைத்‌ தொடங்குகின்றார்‌” (Easy to Read Version). 
“நல்லது, படைப்புகள்‌ மற்றும்‌ பலிகளை ஒழித்து அவைகளுக்குப்‌ பதிலீடு 
செய்யும்படி இப்படியாயிற்று” (Contemporary English Version). 





“முதலாவதானது” எபிரெயர்‌ 8ல்‌ முதலாவது உடன்படிக்கையையும்‌ 
அத்துடன்‌ இணைந்த ஆராதனை முறைமைகளையும்‌ குறிக்கப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுவதால்‌, “முதலாவதை” பலிகளுக்கு வரையறைப்‌ 
படுத்துதல்‌ என்பது நியாயப்படுத்தப்படாததாக உள்ளது (8:7, 13; 9:1, 15, 
18). இயேசு நமக்குக்‌ கொடுத்துள்ளது, தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்திருந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ மற்றும்‌ உடன்படிக்கையை விட 
மிகவும்‌ மேலானது என்பதைக்‌ காண்பிப்பதே எபிரெயர்‌ நிருபத்தின்‌ முழு 
நோக்கமாக உள்ளது (1:1, 2; 3:3-6; 7:19, 22; 8:6). 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்ற வகையில்‌, நாம்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட பொழுது, அக்கினி பற்றியெரிறெதும்‌, எக்காளமும்‌ 
முழங்குகிறதுமான சீனாய்‌ மலையினிடத்திற்கு வந்து சேரவில்லை 
(யாத்‌. 19:18; எபி. 12:18, 19). நாம்‌ சீயோன்‌ மலையினிடத்திற்கும்‌, பரம 
எருசலேமினிடத்திற்கும்‌ மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ மத்தியஸ்தரான 
இயேசுவினிடத்திற்கும்‌ வந்து சேர்ந்துள்ளோம்‌ (எபி. 12:22-24). 
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எபிரெயர்‌ 12:18-24 வசனப்‌ பகுதியானது இரு உடன்படிக்கைகள்‌ 
பற்றிப்‌ பவுல்‌ கலாத்தியர்‌ 4:24-26ல்‌ கூறிய ஒப்புவமைக்கு இணையானதாக 
உள்ளது - ஒன்று அக்கினி பற்றியெறியும்‌ சீனாய்‌ மலையில்‌ இருந்தும்‌ (பத்து 
கட்டளைகளைப்‌ பற்றிய ஒரு குறிப்பு) மற்றும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ புதிய 
உடன்படிக்கையாகிய மேலான பரம எருசலேமைப்‌ பற்றியதுமாகும்‌. 
இவ்விரு வசன பகுதிகளுமே, கிறிஸ்தவர்கள்‌ சீனாய்‌ மலையிலிருந்து 
ஏற்பட்ட உடன்படிக்கையின்‌ பிள்ளைகள்‌ அல்ல, ஆனால்‌ இயேசுவின்‌ 
மூலமாக வெளிப்படுத்தப்பட்ட விசுவாசத்தின்‌ மூலம்‌ தேவனுடைய 
பிள்ளைகளாய்‌ இருக்கின்றனர்‌ என்று போதிக்கின்றன. 

பவுல்‌ 2 கொரிந்தியர்‌ 3:6-14ல்‌, கற்பலகைகளில்‌ எழுதப்பட்டது “ஒழிந்து 
போவதாக” இருந்தது (வ. 7, 11) மற்றும்‌ “நீக்கப்பட்டது” (வ. 13) என்று 
எழுதினார்‌. சீனாயிலிருந்து பேசப்பட்டவைகளினிடத்திற்குச்‌ செல்வதற்குப்‌ 
பதிலாக நாம்‌ புதிய உடன்படிக்கையின்‌ மத்தியஸ்தராய்‌ உள்ள (எபி. 12:24) 
இயேசுவினிடத்தில்‌ வந்து, அவருக்கு நம்மை ஒப்புக்‌ கொடுக்க 
வேண்டியவர்களாயிருக்கிறோம்‌ (எபே. 5:24). முதலாவது நீக்கப்பட்டு 
விட்டது; நாம்‌ இயேசு மத்தியஸ்தப்படுத்தியுள்ள இரண்டாவது 
உடன்படிக்கையின்‌ &ழ்‌ ஊழியம்‌ புரிகின்றோம்‌. 
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ஓய்வுநாள்‌ 
ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரைட்‌ 


“ஓய்வுநாள்‌” (Sabah) என்பது, 5hபமbath என்ற எபிரெய வார்த்தை 
மற்றும்‌ 5220௦ என்ற கிரேக்க வார்த்தையின்‌ மொழிபெயர்ப்பாக உள்ளது, 
இது “நிறுத்தி வைக்க, இடைவிட மற்றும்‌ ஓய்ந்திருக்க” என்று அர்த்தப்‌ 
படுகின்றது. “கமbath” என்பது மோசேயின்‌ காலம்‌ தொடங்கி இஸ்ரவேல்‌ 
மக்களால்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட்டு வந்த விசேஷித்த ஓய்வுநாட்களுக்குத்‌ 
தரப்பட்ட பெயராக இருந்தது. வாராந்தர ஓய்வுநாட்களில்‌ நேரப்படியாக 
வெள்ளி மாலை 6.00 மணி முகல்‌ சனி மாலை 6.00 மணி வரையிலும்‌ 
இளைப்பாறுதல்‌ கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்டது. “ஓய்வு” என்பது முதன்‌ 
முதலாக யாத்திராகமம்‌ 16:23ல்‌ காணப்படுகின்றது, ஆனால்‌ ஒரு ஏழாம்‌ 
நாள்‌ ஓய்வுடன்‌ தொடர்பாக இது ஆதியாகமத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படுவதே 
இல்லை. 

யூதர்கள்‌ வாராந்தர ஓய்வுநாட்களைப்‌ பெற்றிருந்ததுடன்‌, பாவ 
நிவர்த்தியின்‌ நாளான விசேஷித்த ஓய்வுநாட்களையும்‌ (லேவி. 16:29-31; 
23:27-32) கொண்டிருந்தனர்‌, மற்றும்‌ அவர்கள்‌ ஒவ்வொரு ஏழாம்‌ 
ஆண்டிலும்‌ ஓய்வு ஆண்டைக்‌ கடைப்பிடிக்கும்படியும்‌ கட்டளையிடப்‌ 
பட்டிருந்தனர்‌ (யாக்‌. 23:10, 11; லேவி. 25:1-7; உபா. 15:1-11). ஓய்வுநாட்கள்‌ 
என்று அழைக்கப்படாதிருப்பினும்‌ மற்ற சில சந்தர்ப்பங்களிலும்‌ வேலைகள்‌ 
நிறுத்தி வைக்க வேண்டும்‌ என்ற அதே உத்தரவுடன்‌ ஒதுக்கி வைக்கப்‌ 
பட்டன: பஸ்காவின்‌ முதல்‌ நாள்‌ மற்றும்‌ ஏழாம்‌ நாள்‌ (எண்‌. 28:18); 
வாரங்களின்‌ பண்டிகையின்‌ முதல்நாள்‌, இப்பண்டிகை அறுப்பின்‌ 
பண்டிகை மற்றும்‌ பெந்தெகொஸ்தே என்றும்‌ அமைக்கப்பட்டது 
(லேவி. 23:21; எண்‌. 28:26); எக்காளப்‌ பண்டிகையின்‌ போது (லேவி. 23:24, 
25; எண்‌. 29:1, 7, 12, 35); மற்றும்‌ கூடாரங்களின்‌ பண்டிகையின்‌ போது 
(லேவி. 23:35, 36). 

ஆதியாகமத்தில்‌ ஏழாம்‌ நாள்‌ ஓய்வுக்கான ஒரே குறிப்பானது 2:3ல்‌ 
காணப்படுகின்றது: “தேவன்‌ தாம்‌ சிருஷ்டித்து உண்டுபண்ணின 
தம்முடைய கரியைகளையெல்லாம்‌ முடித்தபின்பு அதிலே ஓய்ந்திருந்த 
படியால்‌, தேவன்‌ ஏழாம்‌ நாளை ஆசீர்வதித்து, அதைப்‌ பரிசுத்தமாக்கனார்‌. ” 
தேவனுடைய மக்களுக்குப்‌ பல அண்டுகள்‌ கழித்துத்தான்‌ ஓய்வுநாள்‌ 
கட்டளையிடப்பட்டது. நெகேமியா பின்வருமாறு கூறினார்‌: 








நீர்‌ சீனாய்‌ மலையிலிறங்கி, வானத்திலிருந்து அவர்களோடே பேச, 
அவர்களுக்குச்‌ செம்மையான நீதிறியாயங்களையும்‌, நல்ல கட்டளை 
களையும்‌ கற்பனைகளுமாகிய உண்மையான பிரமாணங்களையும்‌ 
கொடுத்தீர்‌. உமது பரிசுத்த ஓய்வுநாளை அவர்களுக்குத்‌ தெரியப்‌ 
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படுத்தி, ... கற்பனைகளையும்‌, கட்டளைகளையும்‌, நியாயப்‌ 
பிரமாணங்களையும்‌ கற்பித்தர்‌ (9:13, 14). 


எசேக்கியேல்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


ஆகையால்‌ நான்‌ அவர்களை எகிப்து தேசத்திலிருந்து புறப்படப்‌ 
பண்ணி, அவர்களை வனாந்தரத்தில்‌ அழைத்து வந்து, என்‌ 
கட்டளைகளை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்து, என்‌ நியாயங்களை 
அவர்களுக்குத்‌ தெரியப்படுத்தினேன்‌; அவைகளின்படி செய்கிற 
மனுஷன்‌ அவைகளால்‌ பிழைப்பான்‌. நான்‌ தங்களைப்‌ பரிசுத்தம்‌ 
பண்ணுகிற கர்த்தர்‌ என்று அவர்கள்‌ அறியும்படிக்கு, எனக்கும்‌ 
அவர்களுக்கும்‌ அடையாளமாய்‌ இருப்பதற்கான என்‌ ஓய்வு 
நாட்களையும்‌ அவர்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டேன்‌ (எசே. 20:10-12). 


இது உபாகமம்‌ 5:15ல்‌ மோசேயின்‌ கூற்றினை எதிரொலிக்கின்றது: “நீ எகிப்து 
தேசத்தில்‌ அடி மையாயிருந்தாய்‌ என்றும்‌, உன்‌ தேவனாயெ கர்த்தர்‌ உன்னை 
அவ்விடத்திலிருந்து வல்லமையுள்ள கரத்தினாலும்‌, ஓங்கிய புயத்தினாலும்‌ 
புறப்படப்பண்ணினார்‌ என்றும்‌ நினைப்பாயாக; ஆகையால்‌ ஓய்வுநாளை 
ஆசரிக்க உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உனக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌.” 
இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்தில்‌ இருந்து வந்தபிறகு சீனாய்‌ மலையில்‌ 
அறிவிக்கப்பட்ட ஓய்வுநாள்‌ பிரமாணமானது தேவனுக்கும்‌ இஸ்ரவேலுக்‌ 
கும்‌ இடையில்‌ ஏற்பட்ட ஒரு உடன்படிக்கையின்‌ அடையாளமாய்‌ 
இருந்தது (யாத்‌. 31:13, 16, 17; எசே. 20:12). 

சீனாய்‌ மலையில்‌ ஓய்வுநாளின்‌ வெளிப்படுத்துதலுடைய 
தயாரிப்புக்காக ஆறாம்‌ நாளில்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கூடுதலான 
மன்னாவைக்‌ கொடுத்தார்‌ (யாத்‌. 16:23-30). இஸ்ரவேலர்கள்‌ ஏழாம்‌ நாள்‌ 
முழுவதும்‌ பயன்படுத்தப்‌ போதிய மன்னாவை ஆறாம்‌ நாளிலேயே 
சேகரித்துக்கொண்டு ஓய்வுநாளன்று தங்கள்‌ வாசஸ்தலங்களிலேயே 
தங்கியிருக்க வேண்டியதாயிற்று. மோசே, “பாருங்கள்‌, கர்த்தர்‌ உங்களுக்கு 
ஓய்வுநாளை அருளினபடியால்‌, அவர்‌ உங்களுக்கு ஆறாம்‌ நாளில்‌ இரண்டு 
நாளுக்கு வேண்டிய ஆகாரத்தைக்‌ கொடுக்கிறார்‌; ஏழாம்‌ நாளில்‌ உங்களில்‌ 
ஒருவனும்‌ தன்‌ தன்‌ ஸ்தானத்திலிருந்து புறப்படாமல்‌, அவனவன்‌ தன்‌ தன்‌ 
ஸ்தானத்திலே இருக்க வேண்டும்‌” (யாத்‌. 16:29) என்று விளக்கினார்‌. 





பத்துக்‌ கட்டளைகளில்‌ ஓய்வுநாள்‌ 

பத்துக்‌ கட்டளைகளில்‌ ஓய்வுநாள்‌ பற்றிய மூன்று முக்கிய அம்சங்கள்‌ 
எடுத்துரைக்கப்படுகின்றன (யாத்‌. 20:8-11). 

(1) ஓய்வுநாள்‌ என்பது முழுமையான இளைப்பாறுதலின்‌ நாளாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌. குடும்ப உறுப்பினர்களாலோ, வேலைக்காரர்களாலோ, 
விலங்குகளாலோ, விருந்தினர்களாலோ அல்லது இஸ்ரவேல்‌ இனத்துடன்‌ 
சேர்ந்து கொண்ட எந்த மக்களாலோ எவ்வேலையும்‌ செய்யப்படக்‌ கூடாது 
(வ. 8-10; உபா. 5:12-15). 
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(2) தேவன்‌ ஏழாம்‌ நாளை 52௦௨ ஆக, அதாவது ஒரு ஓய்வுநாளாகத்‌ 
தேர்ந்து கொண்டார்‌, ஏனென்றால்‌ அவர்‌ அந்த நாளிலே ஓய்ந்திருந்தார்‌. 
“கர்த்தர்‌ ஆறு நாளைக்குள்ளே வானத்தையும்‌ பூமியையும்‌ சமுத்திரத்தையும்‌ 
அவைகளிலுள்ள எல்லாவற்றையும்‌ உண்டாக்கி, ஏழாம்‌ நாளிலே 
ஓய்ந்திருந்தார்‌; ஆகையால்‌, கர்த்தர்‌ ஓய்வுநாளை ஆசீர்வதித்து, அதைப்‌ 
பரிசுத்தமாக்கினார்‌” (யாத்‌. 20:11). 

(3) ஓய்வுநாள்‌ என்பது தேவன்‌ இஸ்ரவேலரை எகிப்திய அடிமைத்‌ 
தனத்திலிருந்து விடுவித்ததைக்‌ கொண்டாடுகலில்‌ நினைவுகூருதலாகவும்‌ 
ஓய்வுக்கான ஒரு சிறப்பான நாளாகவும்‌ இருந்த வகையில்‌ அவர்களுக்கு அது 
ஒரு நினைவுகூருதலின்‌ நாளாக இருந்தது. “நீ எகிப்து தேசத்தில்‌ 
அடிமையாயிருந்தாய்‌ என்றும்‌, உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உன்னை 
அவ்விடத்திலிருந்து வல்லமையுள்ள கரத்தினாலும்‌ ஒங்கிய புயத்தினாலும்‌ 
புறப்படப்‌ பண்ணினார்‌ என்றும்‌ நினைப்பாயாக; ஆகையால்‌ ஓய்வுநாளை 





ஆசரிக்க உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தர்‌ உனக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌” 
(உபா. 5:15). 

தேவன்‌ தாம்‌ ஏழாம்‌ நாளில்‌ ஓய்ந்திருந்தபடியால்‌ அதைத்‌ தேர்ந்து 
கொண்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ தமது படைப்புத்‌ தொழிலைக்‌ கனப்படுத்தும்‌ 
வகையிலோ அல்லது ஏழாம்‌ நாளில்‌ அவர்‌ ஓய்ந்திருந்ததைக்‌ கனப்படுத்தும்‌ 
வகையிலோ அதை ஒரு நினைவு நாளாகப்‌ பிரித்து வைக்க வேண்டும்‌ 
(பரிசுத்தமாக்கி) என்று அவர்‌ எவ்விடத்திலும்‌ கட்டளை கொடுக்கவில்லை. 
ஓய்வுநாள்‌ என்பது இஸ்ரவேலுக்கு ஒரு சிறப்பான ஆராதனை நாள்‌ என்பது 
பற்றி ஏதொன்றும்‌ கூறப்படவில்லை. 

அவர்களை அவர்‌ அடிமைத்தனத்திலிருந்து வெளிக்‌ கொண்டு வந்ததன்‌ 
நினைவாகக்‌ தேவன்‌ தம்முடைய மக்களுக்கு இந்த நாளைக்‌ கொடுத்தார்‌ 
என்ற உண்மையானது அவர்கள்‌ எகிப்திய அடிமைத்தனத்திலிருந்து 
விடுதலையாக்கப்படுவதற்கு முன்பு அது கொடுக்கப்பட்டிருக்க முடியாது 
என்று அர்த்தப்படுகின்றது. மற்றும்‌, அவர்கள்‌ எகிப்தில்‌ அடிமைகளாய்‌ 
இருந்த நானூறு ஆண்டுகளில்‌ அவர்கள்‌ ஓய்வுநாளைக்‌ கடைப்பிடித்திருக்க 
முடியாது என்பது பெரும்பாலும்‌ உறுதியாகும்‌ (அதி. 15:13; அப்‌. 7:0). 


படைப்பின்‌ போது ஓய்வுநாள்‌ 
கொடுக்கப்பட்டதா? 
தேவன்‌ படைப்பதை விட்டொழித்தபொழுது அந்த நாளிலிருந்து 





ஏழாம்‌ நாளை மனித குலம்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ (ஓய்வு) நாளாக ஆக்கி 
யிருந்தார்‌ என்று ஆதியாகமம்‌ 2:1-8 போதிக்கின்றதா? இவ்வசனப்‌ பகுதியை 
முதலாவதாக நோக்குகையில்‌, படைப்பிலிருந்தே ஓய்வுநாள்‌ பிரமாணம்‌ 
அமலில்‌ இருந்ததாக நாம்‌ முடிவு செய்திருக்கலாம்‌. இருப்பினும்‌ 
அப்படிப்பட்ட ஒரு முடிவானது தேவன்‌ இஸ்ரவேலரை எகிப்திலிருந்து 
விடுவித்த பிறகு அவர்களுக்கு ஓய்வுநாளை ஒரு நினைவுகூருதலின்‌ நாளாகக்‌ 
கொடுத்தார்‌ என்ற உண்மையைக்‌ கவனிக்கத்‌ தவறுகின்றது. அது, படைப்புக்‌ 
குப்‌ பல ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பே மோசே ஆதியாகமத்தை எழுதினார்‌ என்ற 
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உண்மையையும்‌ காணாது விடுகின்றது. 

குடியுரிமைத்‌ தலைவர்களில்‌ ஒருவரும்‌, 1968ல்‌ கொலை செய்யப்பட்ட 
வருமான மார்ட்டின்‌ லூத்தர்‌ கிங்‌ 1. அவர்களின்‌ பிறந்த நாளானது 
அமெரிக்க ஐக்கிய நாட்டில்‌ ஜனவரி மாதத்தின்‌ மூன்றாவது திங்கட்‌ 
கிழமையன்று கொண்டாடப்படுகின்றது. இங்‌ அவர்களின்‌ வரலாற்றை 
எழுதும்போது வரலாற்றாளர்‌, அவர்‌ 1929, ஜனவரி 16ல்‌ பிறந்ததாக 
எழுதியிருக்கலாம்‌, பின்பு ஒரு சிறப்பான நாளானது கிங்கின்‌ பிறந்த நாளை 
மதிக்கும்‌ வகையில்‌ தனிப்படுத்தப்பட்டது என்று ஒரு குறிப்பை அவர்‌ 
சேர்த்திருப்பார்‌. அவர்‌ அநேக ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகு 1983 நவம்பர்‌ 2ல்‌ 
ஜனாதிபதியாய்‌ இருந்த ரொனால்டு ரீகன்‌ ஜனவரி மூன்றாம்‌ திங்கட்‌ 
கிழமையை கிங்கின்‌ பிறந்த நாளைக்‌ கனப்படுத்த ஒரு தேசீய நாளாக்கும்‌ 
சட்டத்தில்‌ கையெழுத்திட்ட தை விளக்கியிருக்க அவசியமில்லாதிருந்தது. 

இந்த வரலாற்றாளர்‌ செய்துள்ளது போலவே, மோசேயும்‌ 
பின்னோக்கிப்‌ பார்த்தார்‌. படைப்பு மற்றும்‌ ஏழாம்‌ நாளில்‌ தேவன்‌ 
ஓய்ந்திருந்தது ஆகியவை பற்றிக்‌ கூறிய பிறகு, தேவன்‌ அந்த நாளை ஓய்வு 
நாளாக ஆக்கியிருந்தது பற்றி அவர்‌ (மோசே) எடுத்துரைத்தார்‌. 
அவ்வேளையில்‌ அது எவரொருவராலும்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌ 
என்று அவர்‌ கூறியிருந்ததில்லை. பிற்பாடு, இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்திலிருந்து 
புறப்பட்டு வந்த பின்பு சீனாய்‌ மலையில்‌ தேவன்‌ Saமஙகth நாளை ஒரு 
அவசியமான ஓய்வுநாளாக ஏற்படுத்தினார்‌ என்று மோசே எடுத்துரைத்தார்‌ 
(உபா. 5:15). Sabbath என்பது இவ்வேளையில்‌ அறியப்படுத்தப்பட்டு 
கட்டுப்படுத்துவதாக ஆயிற்று என்பதை வேதத்தின்‌ மற்ற வசனங்களும்‌ 
உறுஇப்படுத்துகின்றன (நெகே. 9:13, 14; எசே. 20:10-12). 

பின்‌ கண்ணோட்டம்‌ கொண்ட இவ்வகையான எழுதுதலானது 
பழைய ஏற்பாட்டின்‌ மற்ற பாகங்களிலும்‌ காணப்படுகின்றது. எடுத்துக்‌ 
காட்டாக, ஆதாமும்‌ ஏவாளும்‌ பெற்றோராவதற்கு முன்பே, ஒரு மனிதன்‌ 
குன்‌ தகப்பனையும்‌ தாயையும்‌ விட்டுத்‌ (ஆதி. 2:24) தன்‌ மனைவியோடு 
இசைந்திருக்க வேண்டியது ஏன்‌ என்பதை மோசே விளக்கினார்‌. ஆதாம்‌ 
தனது மனைவிக்கு, அவள்‌ குழந்தை எதையும்‌ பெறும்‌ முன்னரே “ஜீவனுள்‌ 
ளோருக்கெல்லாம்‌ தாய்‌?” என்று அர்த்தப்படுகின்ற “ஏவாள்‌” என்று 
பெயரிட்டு அழைத்தார்‌ (ஆதி. 3:20). 

பல இடங்கள்‌ தங்கள்‌ பெயர்களைப்‌ பெறுவதற்கு முன்னர்‌ விசேஷித்த 
பெயர்களினால்‌ அழைக்கப்பட்டும்‌ உள்ளன. எடுத்துக்காட்டாக 
“பெத்தேல்‌” என்ற இடமானது இப்பெயரைப்‌ பெறுவதற்கு முன்னமே 
(அதி. 12:8; 13:3) “பெத்தேல்‌” என்ற பெயரினால்‌ குறிப்பிட ப்படுகின்றது 
(ஆதி. 28:19). அது போலவே, பெயர்செபா (அதி. 21:14) அது “பெயர்செபா” 
என்று அழைக்கப்படுவதற்கு முன்பும்‌ (ஆதி. 21:31), ஓர்மா (எண்‌. 14:45) 
அது “ஓர்மா” என்று அழைக்கப்படுவதற்கு முன்பும்‌ (எண்‌. 21:3), கில்கால்‌ 
(உபா. 11:30; யோசுவா 4:19, 20) அது “கில்கால்‌” என்று அழைக்கப்‌ 
படுவதற்கு முன்பும்‌ (யோசு. 5:9), தாண்‌ அது “தாண்‌” என்று அழைக்கப்‌ 
படுவதற்கு முன்பும்‌ (உபா. 34:1; யோசு. 19:47; நியா. 18:29) மற்றும்‌ 
எருசலேம்‌ (யோசு. 10:1) அது இன்னமும்‌ “பூஸ்‌” என்று 
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பெயரிடப்பட்டிருந்த வேளையிலும்‌ (நியா. 19:10) இப்பெயர்களால்‌ 
அழைக்கப்பட்டிருந்த வசனக்‌ குறிப்புகளை நாம்‌ காண்கின்றோம்‌. 

இஸ்ரவேலர்கள்‌ அடிமைத்தனத்தினின்று வெளியேவந்தபொழுது, 
அவர்களுக்குக்‌ கொடுக்கப்பட்ட பத்துக்‌ கட்டளைகளில்‌ 5௨ம்‌ என்ற 
ஓய்வு நாளானது ஒரு பாகமாய்‌ இருந்தது. தேவன்‌ இந்த உடன்படிக்கையை 
அவர்களின்‌ முந்திய தலைமுறையினர்‌ எவருடனும்‌ ஏற்படுத்தவில்லை 
என்று மோசே வலியுறுத்தினார்‌ (உபா. 5:1-8). இவ்விதமாக, ஓய்வுநாள்‌ 
பிரமாணமானது ஆதாம்‌ ஏவாளுக்கோ அல்லது இஸ்ரவேலர்கள்‌ 
எகிப்திலிருந்து வெளியேறும்‌ வரைக்கும்‌ வேறு எவருக்குமோ கொடுக்கப்‌ 
படவில்லை. 


ஓய்வுநாளானது ஆராதனைக்காகக்‌ 
கொடுக்கப்பட்டதா? 

ஏழாம்‌ நாளை ஆராதனைக்கான ஒரு விசேஷித்த நாளாகத்‌ தேவன்‌ 
தனிப்படுத்தி வைத்தார்‌ என்று ஆதியாகமம்‌ கூறுவதில்லை. தேவன்‌ தமது 
கிரியைகளை விட்டு ஓய்ந்திருந்தார்‌, ஆனால்‌ ஏழாம்‌ நாளில்‌ ஆராதனை 
செய்ய வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ கட்டளையிடவில்லை (ஆதி. 2:1-3). பத்துக்‌ 
கட்டளைகளைக்‌ கொடுத்ததில்‌, தேவன்‌ எகிப்திய அடி மைத்தனத்திலிருந்து 
இஸ்ரவேலரை விடுவித்ததை நினைவுகூருவதற்கு அவர்கள்‌ ஓய்ந்திருக்க 
வேண்டும்‌ என்று அறிவுறுத்தினார்‌; ஆனால்‌ ஆராதனையைப்‌ பற்றி எதுவும்‌ 
கூறப்படவில்லை (யாத்‌. 20:8-10; உபா. 5:12-15). 

ஓய்வுநாளில்‌ ஆராதிப்பதற்குச்‌ சாத்தியமான ஒரே குறிப்புரைகள்‌ 
எசேக்கியேல்‌ மற்றும்‌ ஏசாயா ஆகிய தீர்க்கதரிசன நூல்களில்‌ காணப்‌ 








படுகின்றன. எசேக்கியேல்‌ 46ல்‌ யூதர்களின்‌ யுகத்தினுடைய ஆராதனை 
பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ அது எசேக்கியேல்‌ கவிதை மொழி 
நடையில்‌ விவரிக்கும்‌ ஒரு தீர்க்கதரிசனமாக மட்டுமே உள்ளது. இது 
கிறிஸ்தவ ஆராதனைக்கான ஒரு நேரடியான குறிப்பாக இருப்பதில்லை. 
இது கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்று நிரூபிப்ப 
தாயிருந்தால்‌, இது கிறிஸ்தவர்கள்‌ (எருசலேம்‌) தேவாலயத்தில்‌ ஆராதிக்க 
வேண்டும்‌ (வ. 1), அமாவாசைகளைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ (வ. 1, 3), 
ஆசாரியர்களின்‌ மத்தியஸ்தத்தின்‌ வழியாக ஆராதிக்க வேண்டும்‌ (வ. 2), 
தகன பலிகளைச்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ (வ. 2-7), யூதருடைய பண்டிகை 








களைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ (வ. 9-12), அன்றாட பலிகளைச்‌ செலுத்த 
வேண்டும்‌ (வ. 13-15), மற்றும்‌ விடுதலையின்‌ ஆண்டைக்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டும்‌ (வ. 16-18) என்றும்‌ போதிக்கின்றதாக உள்ளது. 
எசேக்கியேலின்‌ தரிசனமானது யூதர்களின்‌ நடைமுறைகளை முன்‌ 
நிழலாகப்‌ (எபி. 10:1) பயன்படுத்திய யூத தீர்க்கதரிசிகளின்‌ தீர்க்கதரிசன, 
உருவக மொழி நடையில்‌ புரிந்து கொள்ளப்பட வேண்டும்‌. இவைகள்‌ 
கிறிஸ்தவ யுகத்தின்‌ நடைமுறைகளுக்கு முன்‌ நிழலாக உள்ளன. இதே வழி 
முறையில்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ என்ற புத்தகமும்‌ கூட யூதர்களின்‌ 





ஆராதனைக்‌ கூறுகளை கிறிஸ்தவ ஆராதனையின்‌ அடையாளங்களாகப்‌ 
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பயன்படுத்துகின்றது. 

ஏசாயா 66ம்‌ அதிகாரமானது ஓய்வுநாளில்‌ மட்டுமே தேவனுக்கு 
ஆராதனை ஏறெடுக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று எடுத்துரைப்பதில்லை. 
இவ்வசனப்‌ பகுதியானது, “அப்பொழுது, மாதந்தோறும்‌, ஓய்வுநாள்‌ 
தோறும்‌, மாம்சமான யாவரும்‌ எனக்கு முன்பாகத்‌ தொழுது கொள்வார்‌ 
களென்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌” (வ. 23) என்று கூறுகின்றது. ஒவ்வொரு 
ஓய்வுநாள்‌ தோறும்‌ மக்கள்‌ தேவனுக்கு முன்பாகத்‌ தொழுது 
கொள்ளுவார்கள்‌ என்று ஏசாயா கூறவில்லை. “ஓய்வுநாள்‌ தோறும்‌” என்று 
கூறியதில்‌ அவர்கள்‌ ஓய்வுநாட்களுக்கு இடையிலும்‌ தொழுது 
கொள்வார்கள்‌ என்றே அவர்‌ அர்த்தப்படுத்தினார்‌. 

இது, ஒரு ஆண்‌ பெண்ணிடம்‌, “நீ என்னைத்‌ திருமணம்‌ செய்து 
கொண்டால்‌, புத்தாண்டு நாள்தோறும்‌ மற்றும்‌ ஞாயிறுதோறும்‌ உன்னை 
ஒரே விதமாக நேசிப்பேன்‌” என்று கூறுவதற்கு ஒப்பிடப்படலாம்‌. அந்த 
ஆண்‌ அப்பெண்ணை அந்த நாட்களில்‌ மட்டும்‌ நேசிப்பதாக 
அர்த்தப்படுத்துவதில்லை, ஆனால்‌ அவர்‌ அந்த நாட்களிலும்‌ அதற்கு 
இடைப்பட்ட ஒவ்வொரு நாளிலும்‌ நேசிப்பதாகவே அர்த்தப்‌ 
படுத்துகின்றார்‌. தேவன்‌ தொடர்ந்து கனப்படுத்தப்படுவார்‌ என்றே 
ஏசாயாவின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ அர்த்தப்படுத்திற்று. 

இவ்வசனப்‌ பகுதியானது கிறிஸ்தவ யுகத்தில்‌ ஓய்வுநாளானது 
கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று போதிக்கிறதென்றால்‌, இது 
கிறிஸ்தவர்‌ யூதர்களின்‌ விசேஷித்த நாட்களான அமாவாசைகளையும்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்றும்‌ போதிப்பதாக உள்ளது. (ஆனால்‌) இது 
மக்கள்‌ அமாவாசைகளையும்‌, ஓய்வுநாள்‌ தோறும்‌ ஓய்வையும்‌ அல்லது 
ஒவ்வொரு ஓய்வுநாளிலும்‌ ஆராதனையையும்‌ கடைப்பிடிப்பார்கள்‌ என்று 
கூறுவதில்லை. மாறாக, இது அவர்கள்‌ தேவனுக்கு முன்பாகத்‌ “தொழுது 
கொள்வார்கள்‌” என்று கூறுகின்றது, இது அவர்கள்‌ தேவனை வாரந்தோறும்‌ 
கனப்படுத்தி அவருக்குக்‌ தீழ்ப்படிவார்கள்‌ என்பதற்குச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டுதலாக உள்ளது. 





ஓய்வுநாளானது “பிரித்து வைக்கப்பட்டது” என்று அர்த்தப்படும்‌ 
“பரிசுத்தமுள்ளதாக” (யாத்‌. 20:8; 31:14, 15) இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
தேவன்‌ கட்டளையிட்டார்‌. அது பிரித்து வைக்கப்பட வேண்டிய 





வழிமுறையானது கட்டளையில்‌ விளக்கப்பட்டது: 


ஆறுநாளும்‌ நீ வேலைசெய்து, உன்‌ கிரியைகளையெல்லாம்‌ 
நடப்பிப்பாயாக; ஏழாம்நாளோ உன்‌ தேவனாகிய கர்த்தருடைய 
ஓய்வுநாள்‌; அதிலே நீயானாலும்‌, உன்‌ குமாரனானாலும்‌, உன்‌ 
குமாரத்தியானாலும்‌, உன்‌ வேலைக்காரனானாலும்‌, உன்‌ 
வேலைக்காரியானாலும்‌, உன்‌ மிருக ஜீவனானாலும்‌, உன்‌ வாசல்களில்‌ 
இருக்கிற அந்நியனானாலும்‌, யாதொரு வேலையும்‌ செய்ய 
வேண்டாம்‌ (யாத்‌. 20:9, 10). 


மேலும்‌ நாம்‌ பின்வருமாறு வாசிக்கின்றோம்‌, 
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ஆறுநாளும்‌ வேலை செய்யலாம்‌; ஏழாம்‌ நாளோ வேலை 
ஒழிந்திருக்கும்‌ ஓய்வுநாள்‌; அது கர்த்தருக்குப்‌ பரிசுத்தமானது; ஓய்வு 
நாளில்‌ வேலை செய்கிறவன்‌ எவனும்‌ கொலை செய்யப்பட வேண்டும்‌ 
(யாத்‌. 31:15). 


ஓய்வுநாளைப்‌ பரிசுத்தமாய்க்‌ கடைப்பிடிக்கும்‌ வழிமுறை யாதெனில்‌, 
அந்நாளில்‌ வேலை செய்வதை விட்டுஓழித்து அதை ஒரு ஓய்வுநாளாகக்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்பதேயாகும்‌. ஆராதனை மற்றும்‌ பலி, 
இஸ்ரவேலரின்‌ அன்றாடச்‌ செயல்பாடுகள்‌ ஆகியவை ஓய்வுநாளுடன்‌ 
திட்டவட்டமாக இணைக்கப்படவில்லை. 

ஓய்வுநாளில்‌ இஸ்ரவேலர்கள்‌ ஆராதிப்பதற்காகச்‌ சபையாராக 
ஒன்றுகூட வேண்டும்‌ என்று கட்டளையிடப்படவில்லை. பாரம்பரிய 
“ஓய்வுநாள்‌ பயணத்தின்‌” வரையறைக்குட்பட்ட பயணத்‌ தொலைவின்‌ 
காரணத்தினால்‌ (ஏறக்குறைய ஒரு மைலில்‌ ஐந்தில்‌ மூன்று பாகம்‌), 
எருசலேமில்‌ அல்லது அதற்கு அருகில்‌ இருந்தவர்கள்‌ மட்டுமே ஓய்வுநாளில்‌ 
ஆராதனைக்காகக்‌ கூடி வர முடிந்திருந்தது. 

தேவன்‌ இஸ்ரவேலருக்குப்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகள்‌ கொடுத்துப்‌ பல 
அண்டுகளுக்குப்‌ பிறகே ஓய்வுநாளான்று பொதுக்‌ கூடுதலுக்கான 
நாளாயிற்று. தேவாலயம்‌ அழிக்கப்பட்டு, யூதர்கள்‌ பாபிலோனுக்குச்‌ 
சிறைப்பிடித்துக்‌ கொண்டு போகப்பட்ட பொழுது, வேக வசனங்களை 
வெளிப்படையாக வாசிப்பதற்காக ஜெப ஆலயங்கள்‌ கட்டப்பட்டன. 
“நாடு கடத்தப்பட்ட வேளையில்‌ ஜெப ஆலயங்கள்‌ பெருக்கமடைந்த 
நிகழ்வுடன்‌, ஓய்வுநாளானது இளைப்பாறுதலின்‌ நாளாக இருந்ததுடன்‌ 
ஆராதனை, பிரமாணத்தை வாசித்தல்‌ ஆகியவற்றிற்கும்‌ உரிய நாள்‌ 
ஆயிற்று.” 

இதற்கு முன்பு, இஸ்ரவேலர்கள்‌ ஆராதிப்பதற்கென்று தேவன்‌ 
அவர்களுக்குத்‌ தேர்ந்தெடுத்துக்‌ கொடுத்திருந்த எருசலேமில்‌ மட்டுமே 
ஆராதித்து வந்தனர்‌.” அவர்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு கூறப்பட்டிருந்தது: 











கண்ட இடமெல்லாம்‌ நீ உன்‌ சர்வாங்க தகனபலிகளை 
இடாதபடிக்கு எச்சரிக்கையாயிரு. உன்‌ கோத்திரங்கள்‌ ஒன்றில்‌ கர்த்தார்‌ 
தெரிந்துகொள்ளும்‌ இடத்தில்மாத்திரம்‌ நீ உன்‌ சர்வாங்க தகன 
பலிகளையிட்டு, நான்‌ உனக்குக்‌ கற்பிக்கிற யாவையும்‌ அங்கே 
செய்வாயாக (உபா. 12:13, 14). 


லேவியராகமம்‌ 23:2 வசனமானது “சபை கூடிவரும்‌ பரிசுத்த நாட்கள்‌” 
பற்றிக்‌ குறிப்பிடுகின்றது. மக்கள்‌ எவ்விடத்தில்‌ அல்லது ஏன்‌ கூட வேண்டும்‌ 
என்று ஒன்றும்‌ கூறப்படுவதில்லை. ஓய்வுநாள்‌ பாரம்பரியமானது முழு 
நாட்டையும்‌ அல்லது ஒவ்வொருவரையும்‌ ஒரு பெரிய நகரில்‌ ஒன்று 
கூடுவதைத்‌ தடை செய்திருக்கும்‌. ஓய்வுநாளைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ பற்றி 
இஸ்ரவேலருக்குத்‌ தரப்பட்ட கட்டளையானது, “ஏழாம்நாளில்‌ உங்களில்‌ 
ஒருவனும்‌ தன்தன்‌ ஸ்தானத்திலிருந்து புறப்படாமல்‌, அவனவன்‌ தன்தன்‌ 
ஸ்தானத்திலே இருக்க வேண்டும்‌” (யாத்‌. 16:29) என்று எடுத்துரைத்தது. 
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இந்தக்‌ கட்டளையானது ஒரு வீட்டில்‌ உள்ளவர்கள்‌ கூடி வருதலுடன்‌ 
மட்டுப்படுத்தியிருக்க வேண்டும்‌. லேவியராகமம்‌ 23:3ல்‌ உள்ள “சபை 
கூடிவரும்‌ பரிசுத்த நாட்கள்‌” என்ற சொற்றொடரானது “முழுமையான 
ஓய்வு” என்பதுடன்‌ இணைவற்றதாக உள்ளது, இது சபை கூடிவரும்‌ பரிசுத்த 
நாட்கள்‌ என்பது ஓய்வுக்காக வீட்டார்‌ யாவரும்‌ கூடிவரும்‌ வேளை என்று 
அர்த்தப்படுத்துவதாக இருக்க வேண்டும்‌. 


இயேசுவும்‌ ஓய்வுநாளும்‌ 
இயேசு நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழ்ப்பட்டவராய்ப்‌ பிறந்தார்‌ 
(கலா. 4:4). இதன்‌ காரணமாக அவர்‌ ஓய்வுநாள்‌ உட்பட நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ கட்டளைகள்‌ அனைத்தையும்‌ கடைப்பிடித்தார்‌. 
இயேசு ஓய்வுநாளில்‌ குணப்படுத்திய பொழுது, யூதர்கள்‌ தங்களுடைய 
பாரம்பரியங்களின்படி அவர்‌ ஓய்வுநாளைக்‌ கடைப்பிடிக்காதபடியினால்‌ 
கலவரம்‌ அடைந்தனர்‌. ஓய்வுநாளுக்கும்‌ ஆண்டவர்‌ என்ற வகையில்‌ அவர்‌ 





ஏழாம்‌ நாள்‌ ஓய்வின்‌ நோக்கத்தைப்‌ புரிந்திருந்தார்‌. ஓய்வுநாளில்‌ அவர்‌ தம்‌ 
சீஷர்களைக்‌ கோதுமைக்‌ கதிர்கள்‌ கொய்து உண்ண அனுமதித்ததில்‌ 
(மத்‌. 12:1-8; மாற்‌. 2:23-28; லூக்‌. 6:1-5), அவர்‌ “ஓய்வுநாள்‌ மீது தமக்குள்ள 
அதிகாரத்தை உறுதிப்படுத்தினார்‌. பரிசேயர்கள்‌ அல்ல, அவரே அந்த 
நாளின்‌ தகுதியான கடைப்பிடித்தல்‌ பற்றிய விதிமுறைகளை ஆள 
முடிந்திருந்தது. ”* 

மேலும்‌ இயேசு ஓய்வுநாளன்று, சூம்பின கையுடைய ஒரு மனிதனைக்‌ 
குணப்படுத்தினார்‌ (மத்‌. 12:10-13; மாற்‌. 3:1-5; லூக்‌. 6:6-10); கூனியாய்‌ 
இருந்த ஒரு பெண்ணைக்‌ குணப்படுத்தினார்‌ (லூக்‌. 13:11-16); நீர்க்கோவை 
வியாதியுள்ள ஒரு மனிதனைக்‌ குணப்படுத்தினார்‌ லூக்‌. 14:1-5); பெதஸ்தா 
குளத்தருகில்‌ ஊனமுற்ற ஒரு மனிதனைக்‌ குணப்படுத்தினார்‌ (யோவா. 
5:1-18; 7:19-23), அவனை ஓய்வுநாளன்று, அவனது படுக்கையைத்‌ தூக்கிக்‌ 
கொண்டு செல்லுமாறு கூறினார்‌; மற்றும்‌ பார்வையற்ற ஒரு மனிதரையும்‌ 
குணப்படுத்தினார்‌ (யோவா. 9:1-7). அவர்‌ தம்மை விமர்சித்தவர்களிடத்தில்‌, 
ஓய்வுநாளன்று நன்மை செய்வது சரியானதே (மத்‌. 12:12) என்று 
சுட்டிக்காட்டினார்‌. மனிதன்‌ ஓய்வுநாளுக்காக உண்டாக்கப்படவில்லை, 





ஓய்வுநாள்‌ மனிதனுக்காக உண்டாக்கப்பட்டது என்று அவர்‌ அறிவித்தார்‌ 
(மாற்‌. 2:27). 

இயேசு ஓய்வுநாளில்‌ குணப்படுத்தியது மட்டுமின்றி, அவர்‌ ஏழாம்‌ 
நாளில்‌ யூதருடைய ஜெப ஆலயங்களில்‌ போதிக்கவும்‌ செய்தார்‌ (மாற்‌. 1:21; 
6:2; லூக்‌. 4:16, 31; 6:6; 13:10). இருப்பினும்‌ அவர்‌ பரிசேயர்களின்‌ 
பாரம்பரியங்களை மீறியதால்‌ இயேசுவுக்கும்‌ யூதர்களுக்கும்‌ இடையில்‌ 
போராட்டம்‌ எழுந்தது. “பரிசேயர்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ எவையெல்லாம்‌ 





செய்யப்பட முடியும்‌ எவையெல்லாம்‌ செய்யப்பட முடியாது என்பதைத்‌ 
துல்லியமாக விளக்கப்படுத்த முயற்சி செய்தனர்‌. Kish. Shabbath vii. 2ல்‌ 
ஓய்வுநாளன்று தடை செய்யப்படும்‌ முப்பத்தி ஒன்பது 'முக்கிய பணிகள்‌: 
பற்றிய அட்டவணையொன்று அளிக்கப்படுகின்றது ...”* 
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பரிசேயா்களின்‌ அட்டவணையை இயேசுவும்‌ அவருடைய சீஷர்களும்‌ 
மீறினார்‌: தானியக்‌ கதிர்களைக்‌ கொய்வது தடை செய்யப்பட்டிருந்தது 
(மாற்‌. 2:23, 24), மரண அபாயத்தில்‌ இராதவர்களுக்கு உதவி செய்யவோ 
அல்லது அவர்களைக்‌ குணப்படுத்தவோ கூடாது (மாற்‌. 3:1), மற்றும்‌ 
பொருட்கள்‌ தூக்கப்படக்‌ கூடாது (யோவா. 5:9, 10). ஒரு சந்தர்ப்பத்தில்‌ 
இப்படிப்பட்ட கருத்துக்களைப்‌ பற்றி விவாதம்‌ செய்யும்‌ பொழுது, பிதா 
இதுவரைக்கும்‌ கிரியைசெய்துவருவதால்‌ தானும்‌ கிரியைசெய்ததாக இயேசு 
பதில்‌ அளித்தார்‌ (யோவா. 5:17). 

கிறிஸ்தவர்களால்‌ ஓய்வுநாள்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று 
இயேசு சுட்டிக்‌ காண்பித்தாரா? “நீங்கள்‌ ஓடிப்போவது மாரிகாலத்தி 
லாவது, ஓய்வுநாளிலாவது, சம்பவியாதபடிக்கு வேண்டிக்கொள்ளுங்கள்‌” 
(மத்‌. 24:20) என்று தம்முடைய சீஷர்களுக்குக்‌ கூறியதில்‌ அவர்‌ இதைச்‌ 
செய்ததாகச்‌ சிலர்‌ உரிமைகோருகின்றனர்‌. இயேசு இது ஏன்‌ என்று விளக்கம்‌ 
அளிக்கவில்லை, எனவே நாம்‌ யூகம்‌ செய்ய மட்டுமே முடியும்‌. “ஓய்வுநாள்‌ 
பயண தூரம்‌ பற்றிய பாரம்பரியமானது தூரமாகப்‌ பயணம்‌ 
செல்வதிலிருந்து அவர்களை விலக்கியிருக்குமா? அல்லது எருசலேமின்‌ 
வாயிற்‌ கதவுகள்‌ ஓய்வுநாளன்று பூட்டப்பட்டிருப்பதால்‌ அவர்கள்‌ தப்பிச்‌ 
செல்லுதல்‌ தடை செய்யப்பட்டிருக்குமா? இந்தச்‌ சூழ்நிலையில்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தீவிரமான அபாயத்துக்குள்ளாவார்கள்‌ என்பது அறிவுக்குப்‌ 
பொருத்தமான காரணமாய்‌ இருக்கலாம்‌. ஓய்வுநாளன்று சுமைகளைத்‌ 
தூக்கிச்‌ செல்லும்‌ எவரொருவரையும்‌ யூதர்கள்‌ கல்லெறிவார்கள்‌, ஓய்வு 
நாளன்று விறகுகளைப்‌ பொறுக்கியதற்காகக்கூட ஓரு மனிதன்‌ 
கல்லெறியப்பட்டான்‌ (எண்‌. 15:32, 36). 


நீங்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ சுமைகளை எடுத்து, அவைகளை எருசலேமின்‌ 
வாசல்களுக்குள்‌ கொண்டுவராதபடிக்கும்‌, ஓய்வுநாளில்‌ உங்கள்‌ 
வீடுகளிலிருந்து சுமையை வெளியே கொண்டுபோகாதபடிக்கும்‌, ஒரு 
வேலையையும்‌ செய்யாதபடிக்கும்‌, உங்கள்‌ ஆத்துமாக்களுக்காக 
எச்சரிக்கையாயிருந்து, நான்‌ உங்கள்‌ பிதாக்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்ட 
படி ஓய்வுநாளைப்‌ பரிசுத்தமாக்குங்கள்‌ என்று கர்த்தர்‌ சொல்லுகிறார்‌ 
(எரே. 17:21, 22). 


மாரிகாலத்திலோ அல்லது ஓய்வுநாளிலோ ஓடும்படிக்குக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ நிர்ப்பந்திக்கப்பட்டிருந்தால்‌, அவர்களின்‌ ஓட்ட மானது 
இரக்கமற்றதாக இருந்திருக்கும்‌. மாரிகாலம்‌ என்பது குளிரான மற்றும்‌ மழை 
அல்லது ஒருவேளை பனி விழும்‌ காலமாய்‌ இருக்க முடியும்‌, ஓய்வுநாள்‌ 
என்பது அவர்கள்‌ யூதர்களின்‌ பாரம்பரியங்களையும்‌ பிரமாணங்களையும்‌ 
மீறியதற்காக யூதர்களின்‌ தடுத்தல்களைச்‌ சந்திக்க நேர்ந்திருக்கும்‌. 

மாரிகாலம்‌ அல்லது ஓய்வுநாளில்‌ தப்பியோடுதலின்‌ பிரச்சனையைப்‌ 
பற்றி R. C. 11. லேன்ஸ்கி அவர்கள்‌ பின்வருமாறு கூறினார்‌: 


.. பலஸ்தனத்தின்‌ குளிர்‌ மற்றும்‌ ஈரமான மாரிகாலமும்‌ “உங்கள்‌ 
ஓட்டத்தின்‌” வேளையினுடைய சாத்தியமும்‌ அந்தப்‌ பருவ காலத்தில்‌ 
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ஏற்பட்டிருக்கலாம்‌. அல்லது நாட்டில்‌ மத வைராக்கியம்‌ கொண்ட 
யூதர்கள்‌ நிறைந்திருக்கும்‌ “ஓய்வுநாளில்‌” அது நடந்திருக்கலாம்‌, 
அவர்கள்‌ ஓய்வுநாள்‌ கட்டளையை (யாரேனும்‌) மீறுவதாகக்‌ 
காணப்பட்டால்‌ மூர்க்கம்‌ அடைவார்கள்‌. அந்த வேளையில்‌, போதிய 
ஆதாரம்‌ இன்றியே, ஓய்வுநாள்‌ பிரமாணம்‌ பற்றியவை உள்ளிட, 
யூதருடைய சட்டங்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ இன்னமும்‌ ஆசரித்திருப்‌ 
பார்களா என்பதே இதன்‌ கண்ணோட்டம்‌ ஆகும்‌.” 


D. A. கர்சன்‌ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு விளக்கினார்‌: 


ஓய்வுநாளன்று தப்பியோடுதல்‌ உட்பட எவ்வகையான பயணமும்‌ 
தவறானது என்று இயேசு தம்முடைய சீஷா்களுக்குப்‌ போதித்தார்‌ 
என்று இது தவறாக அர்த்தப்படுத்தப்படக்‌ கூடாது. அவர்‌, ஓய்வு 
நாளன்று அவர்கள்‌ தப்பி ஓடுவதிலிருந்கு விலகியிருக்க வேண்டும்‌ 
என்று ஆலோசனை கூறுவதில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தப்பி 
ஓடுவார்கள்‌ என்பதை முன்‌ அனுமானம்‌ செய்த அவர்‌, அவர்களின்‌ 
அந்த ஓட்டமானது (ஓய்வுநாள்‌ தவிர) வேறொரு நாளில்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்பதற்காக ஜெபிக்கும்படி அவர்களுக்குப்‌ புத்தி 
புகட்டுகின்றார்‌. பால்‌ கொடுக்கும்‌ தாய்மார்கள்‌ (24:19) மற்றும்‌ 
மாரிகால மழை, குளிர்‌ (24:20௮) ஆகியவை அவர்களைத்‌ 
தாமதப்படுத்தும்‌ மற்றும்‌ உயிர்‌ இழக்கக்‌ காரணமாகும்‌, அது போலவே 
ஓய்வுநாள்‌ கட்டளை முறைமைகளும்‌ செய்யும்‌, ஏனெனில்‌ கதவுகள்‌ 
மூடப்பட்டு, கடைகள்‌ அடைக்கப்பட்டிருக்கும்‌, மற்றும்‌ ஓய்வு 
நாளன்று அனுமதிக்கப்படும்‌ பயண தூரத்திற்கும்‌ அதிகமாகச்‌ செல்ல 
முயற்சிப்பவர்களுக்குத்‌ தடைகள்‌ ஏற்படும்‌.” 





ஓய்வுநாளன்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ அதைக்‌ கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்று 
இயேசு சுட்டிக்காட்டியதாக இந்தக்‌ கூற்றினால்‌ நீருபிக்கப்பட முடிந்தாலும்‌ 
கூட, அது ஓய்வுநாளன்று எந்த வேலையும்‌, பயணமும்‌ செய்யக்‌ கூடாது 
என்று மட்டும்‌ நிரூபிப்பதாகவே இருக்கும்‌. அது கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஓய்வு 
நாளன்று ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்பதை நிரூபிப்பதாய்‌ இருக்காது, 
ஏனெனில்‌ அந்தக்‌ கூற்று ஓய்வுநாளில்‌ - ஆராதிப்பதை அல்ல ஆனால்‌ - 
பயணம்‌ செய்வதை மட்டுமே குறிப்பிடுகின்றது. மற்றும்‌, அது - புறஜாதிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ அல்ல - யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ மட்டுமே ஓய்வுநாளைக்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்பதையே நிரூபிக்கும்‌. ஓய்வுநாள்‌ 
விதிமுறையானது யூதர்களுடைய தேசீய விதிமுறைகளின்‌ பாகமாக 
இருந்ததேயன்றி, அது இஸ்ரவேல்‌ நாட்டிற்குப்‌ புறம்பே இருந்தவர்களைக்‌ 
கட்டுப்படுத்தும்‌ விதிமுறையாக இருந்ததில்லை. 

ஓய்வுநாளானது என்றென்றைக்கும்‌ நிலைநிற்க வேண்டியதாய்‌ 
இருந்ததில்லை. இஸ்ரவேலைப்‌ பற்றி ஓசியாவின்‌ மூலமாகத்‌ தேவன்‌, 
“அவளுடைய எல்லா மகிழ்ச்சியையும்‌, அவளுடைய பண்டிகைகளையும்‌, 
அவளுடைய மாதப்பிறப்புகளையும்‌, அவளுடைய ஓய்வுநாட்களையும்‌, 
சபைகூடுறெ அவளுடைய எல்லா ஆசரிப்புகளையும்‌ ஒழியப்‌ பண்ணு 
வேன்‌” (ஓசி. 2:11) என்று தீர்க்கதரிசனம்‌ உரைத்தார்‌. ரோமசேனையால்‌ 
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இஸ்ரவேலர்கள்‌ தோற்கடிக்கப்பட்டு எருசலேம்‌ வீழ்ந்தபோது இந்தத்‌ 
தூர்க்ககரிசனமானது நிறைவேறியிருக்கலாம்‌ (இ.பி. 70). 


நடபடிகளில்‌ ஓய்வுநாள்‌ 

நடபடிகளின்‌ முதல்‌ பதிமூன்று அதிகாரங்களில்‌ “ஓய்வுநாள்‌ 
பிரயாணம்‌” (அப்‌. 1:12) பற்றியுள்ள ஒரே ஒரு குறிப்பானது, ஒரு மைலில்‌ 
ஐந்தில்‌ மூன்று பாகத்திற்கு அதிகமான தூரமோ அல்லது குறிப்பிட்ட சில 
சூழ்நிலைகளில்‌ இதற்கு இரு மடங்கிற்கு அதிகமான தூரமோ செல்வதை 
யூதர்களின்‌ பாரம்பரியம்‌ தடை செய்தது என்பதற்கான குறிப்பாக இது 
உள்ளது. நடபடிகளிலோ அல்லது புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வேறு எந்தப்‌ 
புத்தகத்திலுமோ ஓய்வுநாளன்று கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஓய்ந்திருந்ததாகவோ 
அல்லது ஆராதிக்கக்‌ கூடி வந்ததாகவோ எந்தக்‌ கூற்றும்‌ இல்லை. 

ஓய்வுநாளன்று யூதர்கள்‌ கூடி வந்த இடமான ஜெப ஆலயங்களில்‌ பவுல்‌ 
பிரசங்கித்தார்‌ (அப்‌. 13:14, 42, 44; 16:13; 17:2; 18:4). இருப்பினும்‌, அவர்‌ 
ஓய்வுநாளன்று சபையுடன்‌ கூடிவந்தார்‌ என்றோ அல்லது சபையானது 
ஓய்வுநாளன்று கூடிவந்தது என்றோ எவ்விதக்‌ குறிப்பையும்‌ நாம்‌ 
காண்பதில்லை. மோசேயின்‌ ஆகமங்கள்‌ மற்றும்‌ தீர்க்கதரிசனங்கள்‌ 
ஆகியவை ஓய்வுநாளன்று வாசிக்கப்படும்‌ என்ற யூதர்களின்‌ நடைமுறை 
பற்றி மறைமுக சுட்டிக்காட்டுதல்கள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டுள்ளன (அப்‌. 15:21; 
13:27ஓக்‌ காணவும்‌). 





யூதர்களின்‌ நியாயப்பிரமாணங்களைப்‌ புறஜாதியார்‌ கடைப்பிடிக்க 
வேண்டியிருந்ததா என்பதை அறிந்து கொள்வதற்காக அப்போஸ்தலர்‌ 
களையும்‌ மூப்பர்களையும்‌ சந்திப்பதற்காகப்‌ பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
எருசலேமுக்குச்‌ சென்றனர்‌ (அப்‌. 15:1, 2). கிறிஸ்தவர்களாகியிருந்த சில 
யூதர்கள்‌ புறஜாதியாரைப்‌ பற்றி, “அவர்களை விருத்தசேதனம்‌ 
பண்ணுஜெதும்‌, மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ளும்படி 
அவர்களுக்குக்‌ கற்பிக்கிறதும்‌ அவசியம்‌ என்றார்கள்‌” (அப்‌. 15:5). சற்று 
விவாதத்திற்குப்‌ பிறகு, பேதுரு “இப்படியிருக்க, நம்முடைய பிதாக்களாலும்‌ 
நம்மாலும்‌ சுமக்கக்‌ கூடாதிருந்த நுகத்தடியைச்‌ சீஷர்‌ கழுத்தின்‌ மேல்‌ 
சுமத்துவதினால்‌, நீங்கள்‌ தேவனைச்‌ சோதிப்பானேன்‌?” (அப்‌. 15:10) என்று 
எடுத்துரைத்தார்‌. விருத்தசேதனம்‌ பெற்றிருந்து கிறிஸ்வர்களான சிலர்‌ 
அதைப்‌ புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்மேல்‌ சுமத்த முயற்சித்திருந்தனா்‌, இந்த 
விருத்தசேதனமும்‌ நியாயப்பிரமாணமுமே பேதுருவினால்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்ட நுகத்தடியாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

புறஜாதியார்‌ விருத்தசேதனம்‌ பெற்று நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ 
கடைப்பிடிக்க வேண்டும்‌ என்று வற்புறுத்தியவர்களுக்கு (அப்‌. 15:5) பதில்‌ 
அளிப்பதற்கு யாக்கோபினால்‌ ஆலோசனையாகத்‌ தெரிவிக்கப்பட்ட 
கடிதத்தில்‌ “எங்களால்‌ கட்டளை பெறாத சிலர்‌” (அப்‌. 15:24) என்று 
எடுத்துரைக்கப்பட்டுள்ளது. அது தொடர்ந்து, “அவசியமான இவைகளை 
யல்லாமல்‌ பாரமான வேறொன்றையும்‌ உங்கள்மேல்‌ சுமத்தாமலிருப்பது 
பரிசுத்த ஆவிக்கும்‌ எங்களுக்கும்‌ நலமாகக்‌ கண்டது” (அப்‌. 15:29) என்று 
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கூறியது. அவசியமானவைகள்‌ என்பது நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ 
கட்டுப்படுத்தப்பட்டிருந்த ஒரு சிலவற்றையே உள்ளடக்கியிருந்தது. 
அவைகளில்‌ (அவசியமானவைகளில்‌) விருத்தசேதனமோ, நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை முழுமையாகக்‌ கைக்கொள்வதோ அல்லது ஓய்வுநாளைக்‌ 
கடைப்பிடிப்பதோ உள்ளடக்கப்படவில்லை. இது அப்போஸ்தலர்‌ 
களினாலோ எருசலேமில்‌ இருந்த மூப்பர்களினாலோ அல்லது பரிசுத்த 
ஆவியானவரினாலோ புறஜாதியார்மேல்‌ தேவன்‌ இஸ்ரவேலருக்குக்‌ 
கொடுத்திருந்த நியாயப்பிரமாணம்‌ முழுவதுமோ அல்லது ஓய்வுநாளோ 
சுமத்தப்படவில்லை என்பதற்குத்‌ தெளிவான ஒரு சுட்டிக்காட்டுதலாக 
உள்ளது. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌, யூதர்களின்‌ நடைமுறைகளைப்‌ புறஜாதிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்மேல்‌ சுமத்துவதற்கான தங்களது மறுப்பை ஐயமறத்‌ 
கெளிவாக்கியிருந்தனர்‌. 


பவுலின்‌ எழுத்துக்களில்‌ ஓய்வுநாள்‌ 

நியாயப்பிரமாணமானது ஒழிக்கப்பட்டிருந்தது என்பதைப்‌ பவுல்‌ தமது 
எழுத்துக்களில்‌ உறுஇப்படுத்தினார்‌.” கிறிஸ்தவர்கள்‌, யூதர்களின்‌ விசேஷித்த 
நாட்களையும்‌ ஓய்வுநாட்களையும்‌ ஆசரிக்கக்‌ கடமைப்பட்டிருப்பதில்லை 
என்றும்‌ அவர்‌ சுட்டிக்காட்டினார்‌. 

கலாத்தியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு எழுதியதில்‌ அவர்‌, 
“நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கிரியைகளினாலே எந்த மனுஷனும்‌ நீதிமானாக்‌ 
கப்படுவதில்லையே” (கலா. 2:16); “.. நான்‌ ... நியாயப்பிரமாணத்திற்கு 
மரித்தேன்‌” (2:19); “நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கிரியைக்காராகிய யாவரும்‌ 
சாபத்திற்குட்பட்டிருக்கிறார்கள்‌” (3:10); “நியாயப்பிரமாணத்தினாலே 
ஒருவனும்‌ ... நீதிமானாகிறதில்லை ...” (3:11); “... சந்ததி வருமளவும்‌ அது ... 
கூட்டப்பட்டு” (3:19); “.. நாம்‌ உபாத்திக்கு [நியாயப்பிரமாணத்திற்கு]க்‌ 
கழானர்களல்லவே” (3:25); “... நீங்கள்‌ மறுபடியும்‌ அடிமைத்தனத்தின்‌ 
[நியாயப்பிரமாணத்தின்‌] நுகத்துக்குட்படாமல்‌ ...”” (5:1, 4:21-31ன்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌); “நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ நீதிமான்களாக 
விரும்புகிற நீங்கள்‌ யாவரும்‌ கிறிஸ்துவை விட்டுப்‌ பிரிந்து கிருபையினின்று 
விழுந்தீர்கள்‌?” (5:4); மற்றும்‌ “... நீங்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்குக்‌ 
கீழ்ப்பட்டவர்களல்ல” (5:18) என்று எடுத்துரைத்தார்‌. 

இந்தக்‌ கூற்றுக்களின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ பவுல்‌, “நாட்களையும்‌, 





மாதங்களையும்‌, காலங்களையும்‌, வருஷங்களையும்‌ பார்க்கிறீர்களே. நான்‌ 
உங்களுக்காகப்‌ பிரயாசப்பட்டது வீணாய்ப்‌ போயிற்றோ என்று உங்களைக்‌ 
குறித்துப்‌ பயந்திருக்கிறேன்‌” (கலா. 4:10, 11) என்று எழுதினார்‌. 
கலாத்தியருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ பவுல்‌ யூதர்களின்‌ நடைமுறைகளின்‌ 
மேல்‌ கவனம்‌ செலுத்தியிருந்தபடியால்‌, அவர்‌ தேவனற்ற மனிதர்களின்‌ 
விசேஷித்த நாட்கள்‌ எவைகளைப்‌ பற்றியாவது கூறுவதற்கு மாறாக 
யூதர்களின்‌ விசேஷித்த நாட்களைப்‌ பற்றியே குறிப்பிட்டிருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. 

“நாட்களையும்‌, மாதங்களையும்‌, காலங்களையும்‌, வருஷங்களையும்‌” 
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என்ற சொல்‌ விளக்கமானது, அநேகமாக மதப்‌ பண்டிகைகள்‌ பற்றிய யூத 
அமைப்பு முறைமைகளையே குறிப்பிடுவதாக உள்ளது, ஏனெனில்‌ 
கலாத்தியாவில்‌ இருந்த யூத மார்க்கத்தவர்களே பவுலைப்‌ பலமாக 
எதிர்த்தார்கள்‌. இது இப்படி யிருந்ததென்றால்‌, “நாட்கள்‌” என்பது ஒரு நாள்‌ 
மட்டும்‌ ஆசரிக்கப்பட்டிருந்த ஓய்வுநாட்களையும்‌ மற்ற பண்டிகை 
களையும்‌ குறிப்பதாகவும்‌, “மாதங்கள்‌?” என்பது மாதாந்திரக்‌ 
கொண்டாட்டங்களை (அமாவாசை போன்றவைகள்‌; எண்‌ 10:10ஐக்‌ 
காணவும்‌) அர்த்தப்படுத்துவதாகவும்‌ இருக்க முடியும்‌.” 


கலாத்தியாவில்‌ இருந்த போராட்டத்தின்‌ கண்ணோக்கில்‌, 
கலாத்தியர்களை வசீகரித்துக்‌ கொண்டிருந்த ஆசரிப்புகள்‌ யூதர்களின்‌ 
ஆசரிப்புகளே என்பதில்‌ சிறிதளவே சந்தேகம்‌ இருக்க முடியும்‌. 
“நாட்கள்‌” என்பது ஓய்வுநாட்களைக்‌ குறிப்பதாய்‌ இருக்கும்‌, இது 
நாட்காட்டியில்‌ குறிப்பிட்ட தேதிகளில்‌ அமைந்திருந்த பண்டிகை 
களையும்‌ உள்ளடக்கியதாக இருக்கும்‌." 


கலாத்தியாவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்திலிருந்து 
விடுதலையாகி இருந்தனர்‌ என்றும்‌ அவர்கள்‌ யூதர்களின்‌ பரிசுத்த நாட்களை 
அசரிக்கும்படி கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்டிருக்கவில்லை என்றும்‌ அவர்களுக்‌ 
குப்‌ பவுல்‌ நினைவூட்டினார்‌. 

கொலோசெயில்‌ இருந்த சபைக்கும்‌ அவர்‌ இதே அறிவுறுத்தலைக்‌ 
கொடுத்தார்‌: 


ஆகையால்‌, போஜனத்தையும்‌ பானத்தையும்‌ குறித்தாவது, பண்டிகை 
நாளையும்‌ மாதப்பிறப்பையும்‌ ஓய்வுநாட்களையுங்‌ குறித்தாவது, 
ஒருவனும்‌ உங்களைக்‌ குற்றப்படுத்தாதிருப்பானாக. அவைகள்‌ 
வருங்காரியங்களுக்கு நிழலாயிருக்கிறது (கொலோ. 2:16, 17௮). 


உணவு, பானம்‌, விழாக்கள்‌, விசேஷித்த நாட்களைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ 
அல்லது ஓய்வுநாட்களைக்‌ கடைப்பிடித்தல்‌ ஆகியவை பற்றி ஒருவரும்‌ 
தம்மை நியாயந்தீர்க்க ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ அனுமதிப்பதில்லை. இயேசு 
சிலுவையில்‌ மரித்த பொழுது இவைகளைக்‌ கடைப்பிடிப்பதின்‌ நமது 
கட்டுப்பாட்டை முடித்து வைத்து விட்டார்‌. அவைகள்‌ “பரலோகத்திலுள்ள 
வைகளின்‌ சாயலுக்கும்‌ நிழலுக்கும்‌ ஒத்திருந்தது” (எபி. 8:5; 10:1ஐக்‌ 
காணவும்‌) - அவைகள்‌ இயேசுவினால்‌ கொண்டு வரப்பட்ட உண்மை 
நிலைகள்‌ வரவிருந்த காலம்‌ வரைக்கும்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டிய 
அடையாளச்‌ செயல்களாய்‌ மட்டுமே இருந்தன (கொலோ. 2:17; எபி. 9:9, 
10ஐக்‌ காணவும்‌). 

“சட்டதிட்டங்கள்‌?” (கிரேக்கம்‌: 8௦2201) ஓழிக்கப்பட்டன 
(எபே. 2:15), மற்றும்‌ 
அறையப்பட்டன (கொலோ. 2:14). இவைகள்‌ மனிதரால்‌ கைக்‌ 
கொள்ளப்படும்படி முயற்சித்தவர்கள்‌, இவைகளைக்‌ கடைப்பிடி ப்பதினால்‌ 
நீதியைத்‌ தேடியவர்கள்‌ பவுலின்‌ உழைப்பை வீணாக்குவார்கள்‌. 
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கட்டளைகள்‌” (இரேக்கம்‌: 4௦812201) சிலுவையில்‌ 
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முடிவுரை 

ஓய்வுநாளன்று வேலை செய்யக்‌ கூடாது என்று யூதர்களின்‌ வரலாறு 
முழுவதிலும்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ மீண்டும்‌ மீண்டும்‌ நினைவூட்ட 
வேண்டியிருந்தது. இருப்பினும்‌, ஓய்வுநாளன்று வேலை செய்தல்‌ அல்லது 
ஆராதித்தல்‌ பற்றி கிறிஸ்தவர்களுக்கு அறிவுறுத்துதலாக ஒரு வார்த்தையும்‌ 
குரப்பட்டிருக்கவில்லை. புறஜாதியார்‌, ஓய்வுநாள்‌ கடைப்பிடித்தலுக்குப்‌ 
பழக்கமற்றிருந்த பரம்பரையிலிருந்து வந்தவர்களாய்‌ இருந்ததால்‌, ஓய்வு 
நாளன்று வேலை செய்யாமல்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்களுக்குப்‌ 
போதிக்க வேண்டியது அவசியமாய்‌ இருந்தது. இவ்வித அறிவுறுத்துதல்‌ 
எதுவும்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கொடுக்கப்படவில்லை என்ற உண்மையானது, 
யூதர்களின்‌ ஓய்வுநாள்‌ என்பது ஒரு இளைப்பாறும்‌ நாளாகவோ அல்லது 
ஆராதனையின்‌ நாளாகவோ புறஜாதியாருக்கு விதிக்கப்படவில்லை 
என்பதற்கு ஆதாரமாக உள்ளது. 

ஓய்வுநாள்‌ என்பது யூதர்களுக்கு ஒரு விசேஷித்த நாளாக இருந்தது. 
அந்த நாளில்‌ அவர்கள்‌ எந்த வேலையும்‌ செய்யாதிருந்து, இளைப்பாறி, 
தங்களைத்‌ தேவன்‌ எகிப்திய அடிமைத்தனத்திலிருந்து எவ்விதம்‌ 
விடுதலையாக்கிக்‌ கொண்டு வந்தார்‌ என்பதை நினைவுகூர 
வேண்டியிருந்தது. தேவனுக்கும்‌ இஸ்ரவேல்‌ ஜனங்களுக்குமிடையே 
ஏற்படுத்தப்பட்ட ஒரு அடையாளமாகவும்‌, ஒரு உடன்படிக்கையாகவும்‌ 
அது இருந்தது. அது ஒருக்காலும்‌ புறஜாதியாருக்கென்று இருக்கவோ 
அல்லது அவர்களுக்குத்‌ தரப்பட்டிருக்கவோ இல்லை, அது 
கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌ ஒருபொழுதும்‌ கட்டளையிடப்படவில்லை. 
இப்பொழுது இயேசு வந்துள்ளதால்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஞாயிறுகோறும்‌, 
இயேசு தம்முடைய மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதல்‌ மூலமாக எப்படித்‌ 





குங்களை மரணத்திலிருந்து விடுவித்தார்‌ என்பதை நினைவுகூருவதற்காகக்‌ 





கூடி வருகின்றனர்‌. 


குறிப்புகள்‌ 
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அறியப்பட்டிருந்தது என்பதையும்‌, எருசலேமானது ஆராதிக்கும்‌ இடமாய்‌ இருந்தது 
என்பதையும்‌ மறைமுகக்‌ கருத்தினால்‌ காண்பிக்கின்றது. “ack 1. Lewis, The Gospel 
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கர்த்தருடைய நாள்‌ 
ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரைட்‌ 


கர்த்தருடைய நாளில்‌ ஆவிக்குள்ளானேன்‌; அப்பொழுது எனக்குப்‌ 
பின்னாலே எக்காள சத்தம்‌ போன்ற பெரிதான ஒரு சத்தத்தைக்‌ 
கேட்டேன்‌ (வெளி. 1:10). 


இஸ்ரவேலர்கள்‌ எகிப்திய அடிமைத்தளையினின்று தாங்கள்‌ 
விடுதலையடைந்ததை நினைவுகூர ஒரு நாளைப்‌ பெற்றிருந்தனர்‌. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, பாவத்தின்‌ அடிமைத்தளையிலிருந்து தாங்கள்‌ விடுதலை 
பெற்றதை நினைவுகூருவதற்குச்‌ சிறப்பான ஒரு நாளைத்‌ தனியே 
பெற்றுள்ளார்களா? கிறிஸ்தவர்கள்‌, இஸ்ரவேலர்களின்‌ ஓய்வுநாளன்று கூட 
வேண்டியுள்ளதா? அல்லது தம்முடைய மரணத்தினாலும்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுதலினாலும்‌ தங்களை விடுவித்தவரை நினைவுகூர அவர்கள்‌ தங்களுக்‌ 
கென்று தனிப்பட்ட ஒரு நாளைக்‌ கொண்டுள்ளார்களா? 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒன்றுகூட வேண்டிய நாளுக்கான ஆதாரமானது 
(1) புதிய ஏற்பாட்டின்‌ போதனை, (2) ஆதி சபையினரால்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்ட “கர்த்தருடைய நாள்‌” என்பகன்‌ அர்த்தம்‌, மற்றும்‌ (3) கிறிஸ்தவர்கள்‌, 
கிறிஸ்தவரல்லாதவர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ தொடக்க கால எழுத்துக்களில்‌ 
காணப்படும்‌ வரலாற்றுப்‌ பதிவுகள்‌ ஆகியவற்றின்‌ அடிப்படையில்‌ 
அமைந்துள்ளது. தொடக்க காலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ வாரத்தின்‌ ஏழாம்‌ நாளில்‌ 
கூடி வந்தார்கள்‌ என்றால்‌, அது ஓய்வுநாளில்‌ யூதர்கள்‌ கூடி வந்ததற்கான 
நோக்கத்திலிருந்து மாறுபட்ட ஒரு நோக்கத்திற்காகவே இருந்திருக்கும்‌. 

இயேசுவின்‌ காலத்தில்‌, யூதர்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ கூடி வந்தனர்‌. அந்த 
நாளில்‌ அவர்கள்‌ வேலை எதுவும்‌ செய்யாதிருந்தபடியினால்‌ அது ஒரு 
வசதியான நாளாய்‌ இருந்தது. “ஜெப ஆலயத்தின்‌ முக்கிய நோக்கம்‌ என்பது 
பொதுவான ஆராதனை என்பதாக இன்றி, பரிசுத்த வேத வசனங்களின்‌ 
அறிவுறுத்தல்களைத்‌ தருதல்‌ என்பதாகவே இருந்தது. ”* 


புதிய ஏற்பாட்டு வசனப்‌ பகுதிகள்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஓய்வுநாளன்று கூடி வரவில்லை. அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ 
மரணத்தையும்‌ உயிர்த்தெழுதலையும்‌ நினைவுகூருவதற்காக ஓய்வுநாளுக்கு 
அடுத்த நாளில்‌ கூடி வந்தார்கள்‌. 
தனிப்பட்ட ஒரு நாளில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடி வந்தார்கள்‌ என்பதற்கு 
அப்‌. 20:7ல்‌ ஒரே ஒரு குறிப்பு மட்டுமே காணப்படுகின்றது: 


வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே, அப்பம்‌ பிட்கும்படி சீஷர்கள்‌ கூடி 
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ஒரு 


வந்திருக்கையில்‌, பவுல்‌ மறுநாளிலே புறப்படவேண்டுமென்றிருந்து, 
அவர்களுடனே சம்பாஷித்து, நடுராத்திரிமட்டும்‌ பிரசங்கித்தான்‌ 
(அப்‌. 20:7). 


பெந்தெகொஸ்தே பண்டிக்கைக்கு எருசலேமில்‌ இருக்க வேண்டும்‌ 
என்று பவுல்‌ விரைந்து கொண்டிருந்தாலும்‌ (அப்‌. 20:16), அவர்‌துரோவாவில்‌ 
இருந்த கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ அவர்கள்‌ கூடிவரும்‌ நாளான வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளில்‌ அவர்களோடு சேர்ந்து ஆராதிக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காக அங்கு 
வாரம்‌ முழுவதும்‌ தங்கியிருந்தார்‌ (அப்‌. 20:6). அப்பம்‌ பிட்கும்படி யாக 
அவர்கள்‌ கூடியிருந்த பொழுது, அவர்‌ அந்த வாய்ப்பை அவர்களுக்குப்‌ 
பிரசங்கம்‌ செய்யப்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌. 1. ௪. புரூஸ்‌ அவர்கள்‌ 


பின்வருமாறு எழுதினார்‌. 


துரோவாவில்‌ பயணிகளும்‌ அந்தத்‌ துறைமுக நகரில்‌ இருந்த 
அவர்களது சக கிறிஸ்தவர்களும்‌ “வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே” அப்பம்‌ 
பிட்கக்‌ கூடி வந்தனர்‌ என்ற கூற்றானது கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
அந்த(க்‌ குறிப்பிட்ட) நாளில்‌ ஆராதிக்கக்‌ கூடிவரும்‌ நடைமுறைக்கான 
தொடக்க காலத்திய தெளிவான ஆதாரமாக நம்மால்‌ பெறப்‌ 
பட்டுள்ளது.” 


சீமோன்‌ 7. கிஸ்ட்மேக்கர்‌ அவர்களும்‌ இதைப்‌ பின்வருமாறு ஒப்புக்‌ 


கொண்டார்‌: 


வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ (அதாவது, ஞாயிற்றுக்‌ கிழமை; இது ஞாயிறு 
ஆராதனைக்கான புதிய ஏற்பாட்டின்‌ முதல்‌ குறிப்புரையாக உள்ளது) 
கர்த்தருடைய பந்தியை ஆசரிப்பதற்கும்‌, அதைத்‌ தொடர்ந்து 
“அன்பின்‌ விருந்து” என்ற சமூக விருந்தில்‌ கலந்து கொள்வதற்கும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒன்று கூடினார்‌. நடபடிகளில்‌ அப்பம்‌ பிட்குதல்‌ என்ற 
சொற்றொடரானது கர்த்தருடைய பந்தியை அர்த்தப்படுத்துவதாகவே 
உள்ளது ...” 


வில்லி ரோடார்‌ஃ அவர்கள்‌, “அப்‌. 20:7ல்‌ அப்பம்‌ பிட்குதல்‌ என்பதன்‌ 
மூலம்‌ நிச்சயமாக அர்த்தப்படுத்தப்படுவது “கர்த்தருடைய பந்தியே” 





ஆகும்‌” * என்று எழுதினார்‌. 
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]. W. மெக்கார்வி அவர்கள்‌ மிகச்‌ சரியாகப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


இவ்வசனப்‌ பகுதியானது சீஷர்கள்‌ அப்பம்‌ பிட்ட நாள்‌ வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாளே என்று காண்பிக்கின்றது; மற்றும்‌ அவர்கள்‌ கூடி வந்ததின்‌ 
முக்கிய நோக்கம்‌ இந்தக்‌ கட்டளையை நிறைவேற்றுதலாகவே 
இருந்தது என்பதையும்‌ இது காண்பிக்கின்றது. அந்த வேளையில்‌ 
பவுலின்‌ பிரசங்கம்‌ என்பது தற்செயலானதாக இருந்தது. கர்த்தருடைய 
பந்தி தொடக்கத்தில்‌ நிறுவப்பட்ட வேளையில்‌, அது எத்தனை 
நாட்களுக்கு ஒரு முறை கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்பதைப்‌ 
பற்றி ஒன்றும்‌ கூறப்படவில்லை. “நீங்கள்‌ இதைப்‌ பானம்பண்ணும்‌ 
போதெல்லாம்‌ என்னை நினைவுகூரும்படி இதைச்‌ செய்யுங்கள்‌” 


(1 கொரி. 11:25) என்பவைகளே கர்த்தருடைய வார்த்தைகளாக 
உள்ளன. இதைக்‌ குறித்து அதிகமாக வேறு ஒன்றும்‌ கூறப்படா 
இருந்தால்‌, இதை எத்தனை நாட்களுக்கு ஒருமுறை கடைப்பிடிக்க 
வேண்டும்‌ என்பது பற்றி விசுவாசிகளின்‌ ஒவ்வொரு சபையும்‌ தனது 
சொந்தத்தில்‌ முடிவெடுத்துக்‌ கொள்ளும்படி விட்டு விடப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌. ஆனால்‌, இவ்விஷயத்தில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ பின்பு வழி நடத்தப்பட்டனர்‌, கர்த்தருடைய சொந்த 
போதனையாக அடையாளப்படுத்தப்பட்ட மற்ற கருத்துக்களில்‌ 
உள்ளது போலவே இதிலும்‌ அவர்களுடைய உதாரணமே நமக்கு 
வழிகாட்டியாக உள்ளது. இந்தப்‌ பாடக்‌ கருத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சிறிதளவே 
கூறப்பட்டுள்ளது, ஆனால்‌ அந்தச்‌ சிறிதளவானது இந்தக்‌ 
கட்டளையை வாரத்திற்கொருமுறை கடைப்பிடிப்பதற்கே ஆதரவாக 
உள்ளது.” 


கர்த்தருடைய பந்தி என்பதை மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடும்‌ அப்பம்‌ 
பிட்குதல்‌ என்ற சிறப்பான கடைப்பிடித்தலுக்காக கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஞாயிற்றுக்கிழமையில்‌ கூடி வந்தனர்‌ என்பதை அப்‌. 20:7 தெளிவாகக்‌ 
காண்பிக்கின்றது. அவர்கள்‌ மற்ற நாட்களிலும்‌ கூடி வந்தனர்‌, ஆனால்‌ 
ஞாயிற்றுக்கிழமை என்பது ஒரு சிறப்பான நாளாக, அவர்களுடைய 
கர்த்தரின்‌ நாளாக இருந்தது. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஞாயிற்றுக்கிமமையன்று கூடி வந்தனர்‌ என்பதை 
இன்னொரு வசனப்‌ பகுதி மறைமுகமாய்ச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது: 
“பரிசுத்தவான்களுக்காகச்‌ சேர்க்கப்படும்‌ தர்மப்‌ பணத்தைக்‌ குறித்து, நான்‌ 
கலாத்தியா நாட்டுச்‌ சபைகளுக்குப்‌ பண்ணின திட்டத்தின்படி யே நீங்களும்‌ 
செய்யுங்கள்‌. நான்‌ வந்திருக்கும்‌ போது பணஞ்‌ சேர்க்குதல்‌ இராதபடிக்கு, 
உங்களில்‌ அவனவன்‌ வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாள்‌ தோறும்‌ தன்‌ தன்‌ வரவுக்குத்‌ 
குக்கதாக எதையாகிலும்‌ தன்னிடத்திலே சேர்த்து வைக்கக்‌ கடவன்‌” 
(1 கொரி. 16:1, 2). 

இந்தக்‌ கூற்றிலிருந்து நான்கு முடிவுகள்‌ மேற்கொள்ளப்பட முடியும்‌: 

(1) பவுல்‌ கட்டளையிட்ட நடைமுறையானது கொரிந்து நகரில்‌ 
இருந்த சபைக்கு மட்டுமின்றி மற்ற இடங்களில்‌ இருந்த சபைகளுக்கும்‌ 
ஏற்புடையதாக இருந்தது. 

(2) பவுல்‌ வரும்‌ பொழுது பணம்‌ சேர்ப்பதற்காக எல்லாரிடத்திலும்‌ 
செல்ல அவசியமிராதபடிக்கு, தேவையில்‌ இருப்பவர்களுக்கான பணம்‌ 
சேகரித்தல்‌ என்பது ஒவ்வொரு வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாள்‌ தோறும்‌ நடைபெற 
வேண்டும்‌. 

(3) ஞாயிற்றுக்ழெமையானது கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஓரிடத்தில்‌ கூடிவரும்‌ 
நாளாய்‌ இருப்பதால்‌, அந்த நாள்‌ (இந்த செயலைச்‌ செய்வதற்காகக்‌) கேர்ந்து 
கொள்ளப்பட்டது. அவர்கள்‌ ஒன்றுகூடுகையில்‌ அவரவர்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ 
வரவுக்குத்‌ தக்கதாகக்‌ கொடுக்க முடிந்தது. 

(4) வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாள்‌ என்பது அவர்கள்‌ ஒன்றுகூடி வருவதற்கான 
ஒரு தனிச்‌ சிறப்புமிக்க நாளாக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. இல்லையென்றால்‌, 
வேறொரு நாள்‌ தேர்ந்து கொள்ளப்பட்டிருக்கும்‌. 
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கர்த்தருடைய நாள்‌ 

வெளி. 1:10ல்‌ “கர்த்தருடைய நாள்‌” என்ற யோவானின்‌ பயன்‌ 
பாடானது, இயேசுவைக்‌ கனப்படுத்துவதற்கு ஆதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு 
சிறப்பான நாளைக்‌ கொண்டிருந்ததை மறைமுகமாய்‌ உணர்த்துகின்றது. 
“Lord's day” (இரேக்கம்‌: te kuriake [or kyriake] hemera) என்பது “day of the 
Lor” (இரேக்கம்‌: hemera 1௦ kuriou) என்பதைப்‌ போன்றது அல்ல, “ay ௦1 
the Lord” என்பது தேவன்‌ தம்முடைய பழி வாங்குதலைக்‌ கொண்டு 
அழிவை வரவழைக்கும்‌ அவருடைய கோபாக்கினை வெளிப்படும்‌ நாள்‌ 
எதையும்‌ குறிக்கப்‌ பயன்படுத்தப்‌ படுகின்றது (2 பேது. 3:10). 

உரிப்‌ பெயர்ச்‌ சொல்‌ ஒன்றுக்குப்‌ பதிலாக, (ஊர்‌ என்பது கர்த்தருக்குக்‌ 
கனம்‌ செலுத்தும்‌ நாள்‌ என்ற கருத்தில்‌ ஒரு பெயர்‌ உரிச்‌ சொல்லாக உள்ளது. 
இது, “கொடி நாள்‌,” “பேரரசர்‌ நாள்‌” மற்றும்‌ “சுதந்திர தினம்‌” என்பது 
பயன்படுவது போலவே உள்ளது; பெயர்ச்‌ சொற்கள்‌ பெயர்‌ உரிச்‌ 
சொற்களாகப்‌ பயன்படுத்தப்படுதலானது அந்த நாட்கள்‌ கொடி, பேரரசர்‌ 
அல்லது சுதந்திரத்தைக்‌ கனப்படுத்தத்‌ தனிப்பட ஒதுக்கப்பட்டுள்ளதைக்‌ 
காண்பிக்கின்றது. 

“கர்த்தருடைய நாள்‌” (இது ஒரு பெயர்‌ உரிச்‌ சொல்லாய்‌ இருப்பதால்‌ 
உரிச்‌ சொல்‌ வடிவம்‌ தேவையற்றது) அல்லது “மேன்மையான நாள்‌” 





(Interlinear versionl்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளபடி யானது)” என்பது 
கர்த்தரைக்‌ கனப்படுத்துவதற்கும்‌, அவரது நினைவுகூருதலுக்கும்‌ என்று 
தனிப்பட வைக்கப்பட்ட விசேஷித்த நாளாக உள்ளது. இது எகிப்திய 
அடிமைத்‌ தளையிலிருந்து விடுவித்ததை நினைவுகூருவதற்காக 
இளைப்பாறுவதற்காக ஒதுக்கி வைக்கப்பட்டிருந்த யூதருடைய ஓய்வுநாள்‌ 
போன்றதாக இருப்பதில்லை. 

“Lord,” kuriake “கர்த்தர்‌” என்ற வார்த்தையானது பெயர்‌ உரிச்‌ 
சொல்லாகப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மீண்டும்‌ ஒரே ஒருமுறை மட்டுமே 
காணப்படுகின்றது, அது கர்த்தரைக்‌ கனப்படுத்தி நினைவுகூருவதற்கான 
பந்தியைக்‌ குறிப்பிடுன்றது (1 கொரி. 11:20-26). இந்தப்‌ பந்தியானது 
அவரைக்‌ கனப்படுத்துவதற்காகத்‌ தனிப்பட வைக்கப்பட்ட விசேஷித்த 
நாளில்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட்டது. 

Te kuriake hemera என்ற சொல்‌ விளக்கமானது புதிய ஏற்பாட்டிற்குப்‌ 
புறம்பே வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளாகிய ஞாயிற்றுக்‌ மெமையை மட்டுமே 
குறிப்பதாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இது, வெளி. 1:10ல்‌ யோவான்‌ 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளாகிய ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையன்று ஆவிக்குள்ளானார்‌ 
என்ற உண்மையை வலுப்படுத்துகின்றது. இது இயேசு உயிர்த்தெழுந்த 
நாளாகவும்‌ இருந்தது (மத்‌. 28:1; மாற்‌. 16:1, 2; லூக்‌. 24:1) மற்றும்‌ இதுவே 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடி வந்த நாளாகவும்‌ இருந்தது. 


தொடக்க காலக்‌ கிறிஸ்தவ இலக்யெம்‌ 
“கர்த்தருடைய நாள்‌” என்பது ஞாயிற்றுக்‌ கழமையைக்‌ குறிப்பதாகக்‌ 


கல்வியாளர்கள்‌ பலர்‌ முடிவு செய்துள்ளனர்‌. இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
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இலக்கியத்தில்‌ இந்தச்‌ சொற்றொடர்‌ ஞாயிற்றுக்கிமமையைக்‌ குறிப்பதற்கு 
அடிக்கடி பயன்படுத்தப்படுவதன்‌ அடிப்படையில்‌ இந்த முடிவானது 
நிலைநாட்டப்பட்டுள்ளது.” எடுத்துக்காட்டாக, இ.பி. 180 அளவில்‌ 
எழுதப்பட்ட பேதுருவின்‌ சுவிசேஷம்‌ என்ற நூலில்‌ பின்வரும்‌ கூற்று 
அடங்கியுள்ளது: “கர்த்தருடைய நாளின்‌ அதிகாலைப்‌ பொழுதில்‌, 
கர்த்தருடைய சீஷியான மகதலேனா மரியாள்‌ ... கல்லறைக்கு வந்தாள்‌. ”* 
அலெக்சாந்திரியாவின்‌ களமென்ட்‌ அவர்கள்‌ கி.பி. 190 ஆண்டளவில்‌, 
“அவர்‌ சுவிசேஷக்‌ கட்டளையின்படி செய்கின்றவராயிருந்து கர்த்தருடைய 
நாளைக்‌ கடைப்பிடிக்கின்றார்‌, அப்பொழுதெல்லாம்‌ பொல்லாத 
சிந்தையைப்‌ புறம்பே கள்ளி... கர்த்தருடைய உயிர்த்தெழுதலைக்‌ தமக்குள்‌ 
மகிமைப்படுத்துகின்றார்‌”” என்று எழுதினார்‌. 

இயேசுவின்‌ உயிர்த்தெழுதலுக்குப்‌ பிறகு அவர்‌ தந்த தரிசனங்களிலும்‌ 
ஞாயிற்றுக்‌ கிழமமையானது ஒரு விசேஷித்த நாளாக இருந்தது. 


கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்க்தெழுதலுக்குப்‌ பிறகு அவர்‌ தரிசனம்‌ தந்ததாகச்‌ 
சுவிசேஷ நூல்களில்‌ பதிவாகியுள்ள எட்டு தரிசனங்களில்‌ ஆறு 
தரிசனங்கள்‌ ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையன்று நடந்ததாக உள்ளன: 
(1) மகதலேனா மரியாளுக்கு (யோவான்‌ 20:11-18); (2) அவரது 
சரீரத்தை அபிஷேகிக்கச்‌ சுகந்த வர்க்கங்களைக்‌ கொண்டுவந்த 
பெண்களுக்கு (மத்‌. 28:7-10); (3) எம்மாவு செல்லும்‌ சாலையில்‌ 
இரண்டு சீஷர்களுக்கு (லூக்‌. 24:13-33); (4) சீமோன்‌ பேதுருவுக்கு 
(24:34); (5) தோமா இல்லாதபோது பத்து அப்போஸ்தலர்களுக்கு 
(யோவான்‌ 20:19-23; இ.வ. லூக்‌. 24:36-49); மற்றும்‌ (6) தோமா இருந்த 
பொழுது பதினோறு அப்போஸ்தலர்களுக்கு (யோவா. 20:24-29)."ூ 


மற்ற முக்கிய நிகழ்ச்சிகளும்‌ ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையன்று நடந்தன. பஸ்கா 
பண்டிகையைக்‌ தொடர்ந்து வந்த ஞாயிற்றுக்கிமமையன்று இயேசு 
உயிர்த்தெழுந்தார்‌ (மத்‌. 28:1). அதற்கு அடுத்த ஐம்பதாவது நாளில்‌ 
பெந்தெகொஸ்தே பண்டிகை தொடங்கியது (லேவி. 23:15, 16), இது சபை 
நிலைநாட்டப்பட்டதும்‌ ஆவியானவர்‌ பொழிந்தருளப்பட்டதும்‌ 
ஞாயிற்றுக்கழமையன்று நடந்ததாக அர்த்தப்படுத்தும்‌, அதுவே 
பெந்தெகொஸ்தே நாளாக இருந்தது (அப்‌. 2:1-4). 

“தர்த்தருடைய நாள்‌” என்பது இயேசுவைக்‌ கனப்படுத்தவும்‌ அவரை 
நினைவுகூரவும்‌ கூடிவரும்‌ ஒரு விசேஷித்த நாளாகக்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
இருந்தது என்பதைச்‌ சாட்சியத்தின்‌ வலுத்தன்மையானது சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது. இந்தச்‌ சொற்றொடரானது வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளான 
ஞாயிற்றுக்‌ தமெமையைக்‌ குறிப்பதற்காக தொடக்க கால எழுத்தாளர்களால்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது. 




















வரலாற்று ஆதாரம்‌ 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ காலத்திற்குப்‌ பிறகு அதைத்‌ தொடர்ந்து வந்த 
வேளையில்‌ வாழ்ந்திருந்தவார்கள்‌, தொடக்க காலச்‌ சபையார்‌ வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாளான ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையில்‌ சபை கூடி வரும்‌ விசேஷித்த நாளாக 
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அந்நாளில்‌ ஆராதனை செய்தனர்‌ என்று உறுதிப்படுத்தி எழுதினர்‌. இவற்றில்‌ 
இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ எழுத்தாளர்களுடைய எழுத்தாக்கங்களும்‌ 
உள்ளடங்குகின்றன (இ.பி. 101-200): 





(1) இக்னேஷியஸ்‌ அவர்கள்‌, “புதிய நம்பிக்கையைப்‌ பெற்றுக்‌ 
கொண்டவர்கள்‌ இனியும்‌ ஓய்வுநாளைக்‌ [நேரடியான பொருள்‌: 
“Sabbathing”] கடைப்பிடிக்கவில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ கர்த்தருடைய 
நாளுக்காக [கிரேக்கம்‌: /37725, இதில்‌ “நாள்‌” என்பதற்கு வார்த்தை 
யின்றி உள்ளது] வாழ்ந்தார்கள்‌, அந்நாளில்தான்‌ அவர்‌ மூலமாகவும்‌ 
அவருடைய உயிர்த்தெழுதல்‌ மூலமாகவும்‌ நமது வாழ்வு 
உதித்தெழுந்தது” (482. 9:1) என்று குறிப்பிடுகின்றார்‌. இவ்விடத்தில்‌ 
மாச என்பது வெளி. 1:10ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட சொல்‌ விளக்கத்தின்‌ 
சுருக்க வடிவமாய்‌ இருப்பதாகக்‌ காணப்படுகின்றது, மற்றும்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளுடன்‌ கூட, இந்த உண்மையானது 
மொழிபெயர்ப்பில்‌ “நாள்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தும்படி 
வழிநடத்துகின்றது. இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ இக்னேஷியஸ்‌ 
அவர்கள்‌ ஆராதனையைக்‌ திட்டவட்டமாகக்‌ குறிப்பிடுவதில்லை. 
(2) Dd. 14:1 ஆனது கிறிஸ்தவ ஆராதனை வேளைக்கு “Lord's [Day] of the 
பலா” என்ற வழக்கில்‌ இல்லாதிருந்த சொல்‌ விளக்கத்தைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றது, ஆனாலும்‌ இது இந்நாளை ஓய்வுநாளுடன்‌ 
நேரெதிராக ஒப்பிடுவதில்லை. (3) அது போலவே, பிளீனி என்பவர்‌ 
ட்ரேஜனுக்கு எழுதிய தமது புகழ்‌ மிக்க கடிதத்தில்‌ (ற. %. 96) 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ துதிப்பாடல்கள்‌ பாடுவதற்காக (அல்லது வசனங்களின்‌ 
வடிவை ஒப்பிப்பதற்காக) குறிப்பிட்ட ஒரு நாளில்‌ கூடி வந்தனர்‌ 
என்று கூறுகின்றார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ அந்த நாள்‌ எது என்பதைத்‌ 
திட்டவட்டமாகக்‌ குறிப்பிடவில்லை. (4) 8௨. 15:9 ஆனது முதல்‌ 
நாளின்‌ (இது பழைய படைப்பின்‌ எட்டாவது நாள்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
பட்டது) தனிச்‌ சிறப்பை வெளிக்‌ கொண்டு வருகின்றது, ஆனால்‌ இது 
ராச. என்ற வார்த்தைப்‌ பதத்தைப்‌ பயன்படுத்துவதில்லை. 
இப்பகுதிகளை ஒன்றுகூட்டிப்‌ பார்க்கையில்‌ மட்டுமே தொடக்க 
காலக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உயிர்க்தெழுதலின்‌ நாளான வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளில்‌ ஆராதிக்க ஒன்றுகூடினர்‌ என்பதை இவைகள்‌ மறைமுகமாய்‌ 
உணர்த்துகின்றன. '! 


ஒருவேளை, அப்போஸ்தலரான யோவானின்‌ சீஷராக இருந்திருக்கக்‌ கூடிய 
இக்னேஷியஸ்‌ அவர்கள்‌ 44421281௭1: என்ற நூலின்‌ எழுத்தாளராய்‌ 
இருந்தார்‌. பிளீனி என்பவர்‌ கிறிஸ்தவரல்ல, ஆனால்‌ பேரரசனான 
ட்ரேஜனின்‌ கழ்‌ பொந்து மற்றும்‌ பித்தினியாவின்‌ ஆளுநர்‌ என்ற வகையில்‌ 
அவர்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ செயல்பாடுகளைப்‌ பற்றி நன்கு அறிந்திருந்தார்‌. 
இவர்‌, இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ முற்பகுதியில்‌ கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பற்றி 
ட்ரேஜனுக்கு ஒரு கடிதம்‌ எழுதியிருந்தார்‌. இந்தப்‌ பதிவேடுதான்‌ முன்பு 
மறைமுகமாய்ச்‌ சுட்டிக்காட்டப்பட்ட மேற்கோளுக்கு மூல ஆதாரமாக 
உள்ளது: “அவர்கள்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட நாளில்‌ வெளிச்சம்‌ வருவதற்கு முன்பு 


5512 








ஒன்றுகூடி வரும்‌ வழக்கமுடையவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 
ஏறக்குறைய இதே வேளையில்‌ எழுதப்பட்ட ihe என்ற நூலானது, 
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“மற்றும்‌ கர்த்தருடைய சொந்த நாளில்‌ அப்பம்‌ பிட்கும்படியும்‌, நன்றிகள்‌ 
ஏறெடுக்கும்படியும்‌, உங்கள்‌ பலியானது தூய்மையானதாக இருக்கும்படி 
முதலில்‌ உங்கள்‌ மீறுதல்களை அறிக்கையிடவும்‌ ஒன்று கூடுங்கள்‌” என்று 
எடுத்துரைத்தது." 

இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ பானபாவின்‌ நிருபம்‌ என்ற புனை பெயர்‌ 
கொண்ட நிருபம்‌ ஒன்றும்‌ எழுதப்பட்டது. இதில்‌, “எனவே, நாமும்‌ கூட 
மகிழ்வாயிருப்பதற்காக எட்டாம்‌ நாளைக்‌ கடைப்பிடிக்கின்றோம்‌, 
இந்நாளில்தான்‌ இயேசுவும்‌ மரித்தோரில்‌ இருந்து எழுந்தார்‌ ...””* என்ற 
கூற்று உள்ளது. ஜஸ்டின்‌ மார்ட்டிர்‌ என்ற கிறிஸ்தவர்‌ இது எட்டாம்‌ நாள்‌ 
என்று அழைக்கப்படுவது ஏன்‌ என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌: “ஏனெனில்‌, 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளானது எல்லா நாட்களிலும்‌ முதலாவகானதாக 
இருந்தாலும்‌, வளையத்தில்‌ உள்ள நாட்களின்‌ எண்ணிக்கையின்படியாக 
இது (முதலாவதாகவே இருப்பினும்‌) எட்டாவது நாள்‌ என்று 
அழைக்கப்படுகின்றது. ””” 

கிறிஸ்தவ சபை கூடுதல்கள்‌ பற்றி இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ 
இடைப்பகுதியில்‌ ஐஸ்டின்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 





மற்றும்‌, ஞாயிற்றுக்‌ கிழமை என்று அழைக்கப்பட்ட நாளில்‌ ஒரு நகரில்‌ 
அல்லது ஒரு கிராமிய மாவட்டத்தில்‌ வாழ்ந்த (கிறிஸ்தவர்கள்‌) 
யாவரும்‌ ஒரே இடத்தில்‌ ஒன்றுகூடும்‌ வழக்கம்‌ உள்ளது. 
அப்போஸ்தலர்களுடைய நினைவுக்‌ குறிப்புகள்‌ அல்லது தீர்க்க 
குரிசிகளின்‌ எழுத்துக்கள்‌ கால அவகாசம்‌ அனுமதிக்கும்‌ வரையிலும்‌ 
வாசிக்கப்படுகின்றன. '* 


ஆனால்‌ ஞாயிற்றுக்கிழமையே நாங்கள்‌ பொதுவாகக்‌ கூடிவரும்‌ 
நாளாக உள்ளது, ஏனென்றால்‌, தேவன்‌ இருளிலும்‌ பொருளிலும்‌ ஒரு 
மாற்றத்தை ஏற்படுத்தி உலகத்தைப்‌ படைத்தது இந்த முதல்‌ நாளிலே 
தான்‌; மற்றும்‌ நமது மீட்பராகிய இயேசு கிறிஸ்துவும்‌ இதே நாளில்‌ 
தான்‌ மரித்தோரில்‌ இருந்து எழுந்தார்‌.” 


மேலும்‌ இவர்‌, இந்த நாளில்‌ அவர்கள்‌ “தாங்கள்‌ தேர்ந்துகொண்ட 
வகைமுறையின்‌ அளவுப்படியே (காணிக்கை) கொடுத்தனர்‌” என்றும்‌ 
எழுதினார்‌, இது கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ ஆராதிக்கவில்லை என்பதை 
மட்டுமின்றி, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கட்டளையிடப்பட்டபடியாக அவர்கள்‌ 





தசமபாகம்‌ கொடுக்கவும்‌ இல்லை என்பதற்கான ஒரு குறிப்பாக உள்ளது. 

“தால அவகாசம்‌ அனுமதிக்கும்‌ வரையிலும்‌” என்று ஜஸ்டின்‌ 
அவர்களால்‌ கூறப்பட்டதானது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடி வந்த பிறகு 
வேலைக்குச்‌ செல்வதற்கு ஏதுவாக உதயமாகும்‌ முன்பே அவர்கள்‌ கூடி வந்த 
காரணத்தால்‌, அவர்கள்‌ நேரத்தில்‌ வரையறைப்‌ படுத்தப்பட்டி ருந்தனா்‌ 
என்ற கருத்தைத்‌ தெரிவிக்கின்றது. அவர்கள்‌ யூதருடைய ஓய்வுநாளில்‌ 
ஆராதித்திருந்தால்‌, அவர்கள்‌ வேலை செய்ய வேண்டியிராது ஆனால்‌ நாள்‌ 
முழுவதும்‌ நேரத்தில்‌ எவ்விதக்‌ கட்டுப்பாடுகளும்‌ இன்றி தாராளமான 
முறையில்‌ ஆராதித்து இருந்திருப்பார்கள்‌. 
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ஐஸ்டின்‌ அவர்கள்‌, தமது Dialogue With Trypho என்ற நூலில்‌, “எனது 
நண்பர்களே, நீங்கள்‌ எங்களைக்‌ குற்றப்படுத்துவதற்கு வேறு எவ்விஷயமும்‌ 
இல்லை, இதைத்‌ தவிர வேறு ஏதாவது உள்ளதா? அதாவது, நாங்கள்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தின்படி வாழ்வது இல்லை, அல்லது நாங்கள்‌ உங்கள்‌ 
முன்னோர்களைப்‌ போல மாம்சத்தில்‌ விருத்தசேதனம்‌ பெறவில்லை, 
அல்லது உங்களைப்‌ போல ஓய்வுநாளைக்‌ கடைப்பிடிப்பதில்லை. ””” 

கொரிந்து நகரில்‌ மூப்பராய்‌ இருந்த டயோனிஸியஸ்‌ அவர்கள்‌ கி.பி. 
170ல்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த சபைக்கு எழுதிய ஒரு கடிதத்தில்‌, “இன்றைய 
நாளில்‌ நாங்கள்‌ கர்த்தருடைய பரிசுத்த நாளுக்குக்‌ கடந்து சென்றோம்‌, 
அதில்‌ நாங்கள்‌ உங்கள்‌ நிருபத்தை வாசித்துள்ளோம்‌. 2 

லயன்ஸ்‌ நகரின்‌ மூப்பராய்‌ இருந்த இரேனியுஸ்‌ அவர்கள்‌, கி.பி. 178ம்‌ 
ஆண்டளவில்‌, ரோமாபுரியில்‌ இருந்த மூப்பருக்கு எழுதினார்‌. அதில்‌ 
“கர்த்தருடைய நாளில்‌ மட்டுமே நமது கர்த்தருடைய உயிர்த்தெழுதலின்‌ 
இரகசியத்தைக்‌ கொண்டாடுதலின்‌” கடைமையைப்‌ பராமரித்துள்ளார்‌.”' 
ஒரு எழுத்தாளர்‌ பின்வருமாறு முடிவு செய்தார்‌: 








ஞாயிற்றுக்‌ கஇழமையானது கிறிஸ்துவின்‌ உயிர்த்தெழுதலை 
நினைவுகூருவதற்காகக்‌ கிறிஸ்தவ ஆராதனையின்‌ நாளாக 
[இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டு முழுவதிலும்‌] கடைப்பிடிக்கப்பட்டது 
என்பதை இந்தச்‌ சாட்சியங்கள்‌ காண்பிக்கின்றன. இந்தக்‌ காலத்தின்‌ 
போது ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையானது ஓய்வுக்கான நாளாகக்‌ 
கடைப்பிடிக்கப்பட்டது என்பதற்கோ அல்லது எந்த வழியிலும்‌ இது 
யூதர்களின்‌ ஓய்வுநாளுடன்‌ தொடர்புடையதாகக்‌ கடைப்பிடிக்கப்‌ 
பட்டது என்பதற்கோ குறிப்பு எதுவும்‌ இருப்பதில்லை.” 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளான ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையன்று 
கூடி வந்தனர்‌ என்பதை மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டுக்‌ (இ.பி. 201-300) காலத்தின்‌ 
பலத்த ஆதாரம்‌ காண்பிக்கின்றது. 

இ.பி. 201ம்‌ ஆண்டில்‌ எழுதிய தெர்த்துல்லியன்‌ அவர்கள்‌, “சூரியன்‌ 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ கடவுளாய்‌ உள்ளது என்று மற்றவர்கள்‌ யூகித்தனர்‌ ... 
ஏனென்றால்‌, நாம்‌ ஞாயிற்றுக்‌ கிழமையை ஒரு விழாநாளாக ஆக்கு 
கின்றோம்‌ என்பது நன்கு அறியப்பட்ட உண்மையாக உள்ளது”” என்று 
எடுத்துரைத்தார்‌. அவர்‌ “ஒய்வுநாட்கள்‌ என்பவை நமக்கு அந்நியமானவை 
களாக உள்ளன?””” என்றும்‌ எடுத்துரைத்தார்‌. 

இ.பி. 200ம்‌ ஆண்டளவில்‌, பார்டேசனஸ்‌ அவர்கள்‌, “வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளாகிய ஒரு நாளில்‌ நாங்கள்‌ யாவரும்‌ ஒன்று கூடுகின்றோம்‌ ...”” என்று 
எழுதினார்‌. 

மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ பிற்பகுதியில்‌ எழுதப்பட்ட அப்போஸ்தலர்‌ 
களுடைய உபதேசம்‌ என்ற நூலானது பின்வரும்‌ அறிவுறுத்தலைப்‌ பதிவு 
செய்துள்ளது: 


அப்போஸ்தலர்கள்‌ பின்வருவதையும்‌ நியமித்தனர்‌: வாரத்தின்‌ முதல்‌ 
நாளில்‌ ஆராதனையும்‌, பரிசுத்த வேதவசனங்களின்‌ வாசிப்பும்‌ மற்றும்‌ 
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படையலும்‌ [பந்தியில்‌ பங்கேற்றல்‌] நடைபெறட்டும்‌: ஏனெனில்‌, 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ நமது கர்த்தர்‌ உயிர்த்தெழுந்தார்‌, மற்றும்‌ 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே அவர்‌ பரலோகத்திற்கு எழுந்து சென்றார்‌ 
மற்றும்‌ கடைசியில்‌ அவர்‌ பரலோகத்தின்‌ தூதர்களுடன்‌ வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாள்‌ அன்று தோன்றுவார்‌.” 


கார்த்தேஜ்‌ நகரில்‌ மூப்பராக இருந்த சிப்பிரியான்‌ அவர்கள்‌ எட்டாம்‌ 
நாளில்‌ ஆராதனை என்பதற்கு முன்பே எட்டாம்‌ நாளில்‌ விருத்தசேதனம்‌ 
என்பது காணப்படுகிறது என்றார்‌. அவர்‌ கார்த்தேஜின்‌ மூன்றாம்‌ 
ஆலோசனைக்‌ குழுவில்‌ இருந்து கி.பி. 253ல்‌ மத ஊழியர்களின்‌ நிருபம்‌ 
ஒன்றில்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


“ஏனென்றால்‌ எட்டாம்‌ நாளானது ... கர்த்தர்‌ மீண்டும்‌ எழ வேண்டிய 
நாளாயிருந்தது ... எட்டாம்‌ நாளான அது நமக்கு ஆவிக்குரிய விருத்த 
சேதனத்தைத்‌ தருகின்றது ... கர்த்தருடைய நாளானது சித்தரிப்பில்‌ 
முன்னால்‌ சென்றது. ”27 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ தொடக்கத்திலிருந்தே ஞாயிற்றுக்‌ கழமையைத்‌ 
தங்களின்‌ ஆராதனை நாளாகப்‌ பயன்படுத்தினார்கள்‌ என்பதைத்‌ 
தற்செயலான இந்தச்‌ சாட்சியங்கள்‌ காண்பிக்கின்றன. இங்கு கூறப்‌ 
பட்டுள்ள குறிப்புகள்‌ யாவும்‌ கி.பி. 306-307ல்‌ கான்ஸ்டன்டைன்‌ என்பவர்‌ 
ரோமப்‌ பேரரசின்‌ சக்கரவர்த்தியாக ஆவதற்கு முன்பாகவே எழுதப்‌ 
பட்டிருந்தன. இந்தச்‌ சக்கரவர்த்திதான்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ ஆராதனையை 
சனிக்கிழமையிலிருந்து ஞாயிற்றுக்கிமமைக்கு மாற்றினார்‌ என்று 
கூறுபவர்கள்‌, தெளிவாகக்‌ கூறும்‌ இந்த ஆதாரத்திற்கு முரண்பாடாகவே 
அப்படிச்‌ செய்கின்றனர்‌. அவர்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ ஆராதனை நாளை ஓய்வு 
நாளிலிருந்து ஞாயிற்றுக்‌ கஇழமைக்கு மாற்றவில்லை; மாறாக அவர்‌ கி.பி. 
321ல்‌ ஏற்கனவே கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆராதித்துக்‌ கொண்டிருந்த நாளை, 
பேரரசின்‌ முழுப்‌ பகுதியிலும்‌ உள்ள மதக்குழுவினர்‌ யாவராலும்‌ 
ஆராதனை ஏறெடுக்கப்படும்படியாகப்‌ பொது விடுமுறை நாளாக்கிக்‌ 
கட்டளை பிறப்பித்தார்‌. 





தொடக்க கால சபையில்‌ இருந்த எழுத்தாளர்களின்‌ கூற்றுக்களை 
மேற்கோள்‌ காட்டிய பிறகு, எவரெட்‌ ஃபெர்குஸன்‌ அவர்கள்‌, “தொடக்கக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ ஆராதனை நாளுக்கான ஆதாரமானது தெளிவாகவும்‌ 
தவறற்றதாகவும்‌ உள்ளது. அவர்கள்‌ யூதர்களைப்‌ போல்‌ ஓய்வுநாளான 
ஏழாம்‌ நாளைக்‌ கடைப்பிடிக்கவில்லை, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
உயிர்த்தெழுதலின்‌ நாளான வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலே கூடி வந்தார்கள்‌” 
என்று விளக்கம்‌ அளித்தார்‌. 

ஞாயிற்றுக்கிமமையன்று ஆராதனையை ஏறெடுக்க மறுக்கும்‌ சிலர்‌ 
அந்தக்‌ கழமையானது சூரியக்‌ கடவுளைக்‌ கனப்படுத்தும்‌ பெயரைக்‌ 
கொண்டுள்ளதால்‌ அன்று ஆராதனை ஏறெடுப்பது தவறானது என்று 
வாதிடுகின்றனர்‌. இது சரியான தர்க்கமாய்‌ இருக்குமென்றால்‌, அது 
போலவே சனிக்கிழமையன்று ஆராதனை ஏறெடுப்பதும்‌ தவறானதாகவே 
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இருக்கும்‌, ஏனென்றால்‌ அந்த நாளானது விவசாயத்திற்கான ரோமக்‌ 
கடவுளான சனியைக்‌ கனப்படுத்துவதற்காக அப்பெயரைக்‌ கொண்டுள்ளது. 


முடிவுரை 

கிடைத்துள்ள வரலாற்றுத்‌ தகவல்‌ யாவும்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ தொடக்கத்‌ 
தில்‌ இருந்தே வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளான ஞாயிற்றுக்ழெமையன்று 
இயேசுவைக்‌ கனப்படுத்தி நினைவுகூருவதற்காக அப்பம்‌ பிட்குதலிலும்‌, 
திராட்ச இரசத்தை அருந்துவதிலும்‌ பங்கேற்றனர்‌ என்பதைக்‌ 
காண்பிக்கின்றது. இதை அவர்கள்‌ ஓய்வுநாளில்‌ செய்யவில்லை. இஸ்ர 
வேலில்‌ வாழ்ந்திருந்த யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்களும்‌ மற்றும்‌ வெளியிடங்களில்‌ 
சிதறடிக்கப்பட்டிருந்த சிலரும்‌ (புறஜாதியார்‌ அல்ல) ஓய்வுநாளன்று 
தொடர்ந்து ஓய்ந்திருந்தார்கள்‌; இருப்பினும்‌, அவ்வாறு செய்தவர்களும்‌ 
கூட கர்த்தருடைய பந்தியை ஞாயிற்றுக்கிமமையன்றுதான்‌ கடைப்‌ 
பிடித்தார்கள்‌. 








வில்லி ரோடார்‌ஃ அவர்கள்‌ பின்வருமாறு மிகச்‌ சரியாக முடிவு 
செய்தார்‌: 


. பழங்கால சபையில்‌ கர்த்தருடைய பந்தியைக்‌ கடைப்பிடிப்‌ 
பதற்காக ஒரு உள்ளூர்‌ சபை கூடிவராமல்‌ ஒரு ஞாயிற்றுக்‌ 
கிழமையைக்‌ கடந்து செல்வது என்பது நினைத்துப்‌ பார்க்க 
முடியாததாக இருந்தது. கர்த்தருடைய பந்தியில்லாத ஞாயிற்றுக்‌ 
கிழமையானது முற்றிலும்‌ ஒன்றுமற்றதாகக்‌ கருதப்பட்டது; 
ஆராதனையின்‌ மற்ற பாகங்கள்‌ யாவும்‌ கர்த்தருடைய பந்தியைச்‌ சுற்றி 
அமையும்‌ வகையில்‌ அது அவர்களுடைய ஆராதனையின்‌ மைய 
கவனத்தைப்‌ பெற்று இருந்தது. மற்ற வேளைகளில்‌ பொது ஜெபம்‌ 
அல்லது பொது விருந்திற்கான கூடிவருதல்களும்‌ இருந்தன, ஆனால்‌ 
ஞாயிற்றுக்‌ இழமை மட்டுமே கர்த்தருடைய பந்திக்கான நாளாக 
இருந்தது.” 


கிறிஸ்தவர்களுக்கு ஞாயிற்றுக்‌ கஇிழமையானது - ஓய்வுக்காக அல்ல 
ஆனால்‌ ஆராதனைக்காக - ஒரு விசேஷித்த நாளாய்‌ இருக்கின்றது. இயேசு 
மீண்டும்‌ வரும்‌ வரைக்கும்‌ அவரை நினைவுகூரும்படி கர்த்தருடைய 
பந்தியில்‌ பங்கேற்பதற்காக அந்நாளில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ விசேஷமாகக்‌ 
கூடிவருகின்றனர்‌ (1 கொரி. 11:26. 


குறிப்புகள்‌ 

‘J. D. Douglas, ed., The New International Dictionary of the Bible, gen. ed. Merrill C. 
Tenney (Grand Rapids, Mich.: Regency Reference Library, Zondervan Publishing House, 
1987), s.v. “Synagogue,” by Walter W. Wessel. °F. F. Bruce, Commentary on the Book of the 
Acts, The New International Commentary on the New Testament, gen. ed. F. F. Bruce (Grand 
Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing Co., 1986), 407-8. ‘Simon J. Kistemaker, New 
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Testament Commentary: Exposition of the Acts of the Apostles (Grand Rapids, Mich.: Baker 
Book House, 1990), 716. ‘Willy Rordorf, Sunday, trans. A. A. K. Graham (Philadelphia: 
Westminster Press, 1968), 221. “7. W. McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, vol. 
2 (Lexington, Ky.: N.p., 1892; reprint, Delight, Ark.: Gospel Light, n.d.), 179. ‘The Interlin- 
ear NASB-NIV Parallel New Testament in Greek and English, interlinear trans. Alfred Marshall 
(Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1993), 702. 14. Waterman, “the Lord’s 
Day,” in The Zondervan Pictorial Encyclopedia of the Bible, vol. 3, gen. ed. Merrill C. 
Tenney (Grand Rapids, Mich.: Zondervan Publishing House, 1975), 965. ‘Gospel of Peter 
12:50, quoted in Everett Ferguson, Early Christians Speak (Abilene, Tex.: Biblical Research 
Press, 1971), 68. ‘Clement of Alexandria Miscellanies VIL.xii.76.4, quoted in Ferguson, 68. 
10Waterman, 964. 

"Geoffrey W. Bromiley, “Lord’s Day,” in The International Standard Bible Encyclo- 
pedia, gen. ed. Geoffrey W. Bromiley (Grand Rapids, Mich.: Wm. B. Eerdmans Publishing 
Co., 1986), 3:159. “Pliny Letters X.xcvi, quoted in Ferguson, 81. #Didache 14:1, in J. B. 
Lightfoot, trans. and ed., The Apostolic Fathers, ed. and completed J. R. Harmer (London: 
Macmillan and Co., 1891; reprint, Grand Rapids, Mich.: Baker Book House, 1971), 128. 
“Epistle of Barnabas 15, in Lightfoot, 152. Justin Martyr Dialogue With Trypho 41:4, 
quoted in Ferguson, 68. ’‘Justin Martyr Apology I 67.3. “Tustin Martyr Apology I 67.7. ‘*Jus- 
tin Martyr Apology I 67.6. “Justin Martyr Dialogue With Trypho 10:1, quoted in Ferguson, 
68. “Quoted in Eusebius Ecclesiastical History 4:23. 

A[renaeus, quoted in Eusebius 5:24. Waterman, 966. Tertullian 70 the Nations 1:13. 
Tertullian On Idolatry 14:6, quoted in Ferguson, 68. *Bardesanes On Fate, quoted in 
Ferguson, 69. The Teaching of the Apostles, The Ante-Nicene Fathers, vol. 8, 668. “Cyprian, 
Epistle 64:4, quoted in Waterman, 967. முதலாம்‌ மற்றும்‌ இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டுகளில்‌ 
ஞாயிற்றுக்கழமையானது எட்டாம்‌ நாளாகக்‌ கணக்கிடப்‌ பட்டது. 
ஞாயிற்றுக்கழமை முதல்‌ நாள்‌ ... சனிக்கிழமை 7ம்‌ நாள்‌, மறுபடியும்‌ வரும்‌ 
ஞாயிற்றுக்கிழமை 8ம்‌ நாளாகக்‌ கணக்கிடப்பட்டது. “Ferguson, 70. 2Rordorf, 305. 
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கீறிஸ்குவர்களின்‌ பழைய 


ஏற்பா முப்‌ மாயான்றாரு 
ஹியுகோ மெக்கோர்ட்‌ 


இவ்விதம்‌ விசுவாசத்தினாலே நீதிமான்களாக்கப்படுவதற்கு 
நியாயப்பிரமாணம்‌ நம்மைக்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ வழி நடத்துறெ 
உபாத்தியாய்‌ இருந்தது (கலா: 3:24). 


ஒரு மரத்திற்கு அதன்‌ வேர்க்குழாய்களின்‌ முக்யெத்துவமே 
கிறிஸ்தவத்திற்குப்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ முக்கியத்துவமாக உள்ளது. 
இயேசுவும்‌ மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எழுத்தாளர்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டைப்‌ பயன்படுத்தியுள்ளனர்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ நன்கு 
தகவல்‌ அறிந்த ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ பழைய ஏற்பாட்டைப்‌ 
பயன்படுத்த வேண்டிய ஆறு வழிமுறைகளை நாம்‌ காண்போம்‌. 


தொடக்கங்களை ஆராய்தல்‌ 

புதிய ஏற்பாடானது “படைப்பின்‌ தொடக்கத்திற்கு” (மாற்‌. 10:6) 
பழைய ஏற்பாட்டைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. அது போலவே, மனிதனின்‌ 
தொடக்கம்‌ பற்றிய கேள்விகள்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ பதில்‌ அளிக்கப்‌ 
படுகின்றன: “ஆதியிலே மனுஷனை உண்டாக்கினவர்‌ அவர்களை ஆணும்‌ 
பெண்ணுமாக உண்டாக்கினார்‌ என்பதை ... நீங்கள்‌ வாசிக்கவில்லையா?” 
(மத்‌. 19:4, 5). புதிய ஏற்பாடானது “முதல்‌ மனிதனாகிய ஆதாமைப்‌” பற்றி 
விவாதிக்கின்ற பொழுது (1 கொரி. 15:45) பழைய ஏற்பாட்டைக்‌ 
குறிப்பிடுகின்றது. தொடக்கங்கள்‌ குறித்துக்‌ கேள்வி கேட்கின்றவரிடத்தில்‌, 
ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ இயேசுவும்‌ பவுலும்‌ செய்தது போலவே ஆதியாகமம்‌ 
புத்தகத்தின்‌ விபரங்களைக்‌ குறிப்பிட முடியும்‌. 





இயேசுவின்‌ தெய்வீகத்தை நிரூபித்தல்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டுத்‌ தீர்க்கதரிசனங்களை ஒருவர்‌ படிப்பதினால்‌ 
இயேசு தேவனுடைய குமாரனாக இருக்கின்றார்‌ என்பதை அவர்‌ நிச்சயப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்ளலாம்‌. நாசரேத்தூர்‌ இயேசுவே கிறிஸ்துவாக இருந்தார்‌ 
மற்றும்‌ இருக்கின்றார்‌, அவர்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுடைய குமாரனாக 
இருக்கின்றார்‌ என்றுள்ள ஒரு சிந்தனையில்‌ காரண அறிவின்‌ பல வரிசைகள்‌ 
முற்றுப்‌ பெறச்‌ செய்யப்படுகின்றன. குறிப்பிடத்‌ தக்க அவரது போதனைகள்‌ 
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(யோவா. 7:46), அவரது பாவமற்ற தன்மை (யோவா. 8:46), அவரது 
அற்புதங்கள்‌ (யோவா. 10:25), அவரது செல்வாக்கு (அப்‌. 4:13), மற்றும்‌ 
அவரது தியாகம்‌ நிறைந்த அன்பு (யோவா. 10:11) ஆகியவை இதில்‌ உள்ளன. 
இருப்பினும்‌, பழைய ஏற்பாட்டில்‌ காணப்பட்டுள்ள ஆதாரமே புதிய 
ஏற்பாட்டு கிறிஸ்தவர்களுக்கு மிகவும்‌ அடிக்கடி வேண்டுகோளாக 
விடப்படுகின்றது. 

பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுருவின்‌ பிரசங்கமானது ஒரு 
உண்மையைச்‌ சுட்டிக்காட்டியது: இயேசு “அண்டவராகவும்‌ கிறிஸ்து 
வாகவும்‌” இருக்கின்றார்‌ (அப்‌. 2:36ஆ). இந்த உண்மைக்கான தமது ஆதாரங்‌ 
களில்‌ பெரும்பாலானவற்றைப்‌ பேதுரு, யோவேல்‌ மற்றும்‌ சங்கீதங்கள்‌ 
ஆகிய புத்தகங்களில்‌ இருந்து எடுத்துக்‌ காட்டினார்‌. பேதுரு, சாலொமோன்‌ 
மண்டபத்தில்‌ தம்முடைய பிரசங்கத்தில்‌, “கிறிஸ்து பாடுபட வேண்டு 
மென்று தேவன்‌ தம்முடைய கீர்க்ககரிசிகளெல்லாருடைய வாக்கினாலும்‌ 
முன்னறிவித்தவைகளை இவ்விதமாய்‌ நிறைவேற்றினார்‌ ...” (அப்‌. 3:18-21) 
என்று உறுதிப்படுத்தினார்‌. ஆவியானவர்‌ தந்தருளின வரத்தின்படியே 
பேதுரு பிரசங்கித்ததினால்‌ (அப்‌. 2:4), அவரது பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
பயன்பாடானது தேவன்‌ விரும்பியிருந்த வகையிலேயே மிகச்‌ சரியாக 
இருந்திருக்க வேண்டும்‌. 

அது போலவே, ஆவியானவரால்‌ பேசிய (அப்‌. 6:10) ஸ்தேவான்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ தெய்வீகத்துவம்‌ பற்றிப்‌ பிரசங்கித்ததில்‌, ஆதியாகமம்‌, 
யாத்திராகமம்‌, உபாகமம்‌, யோசுவா, ஆமோஸ்‌ மற்றும்‌ ஏசாயா ஆகிய 





நூல்களில்‌ உள்ளவற்றைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. எத்தியோப்பிய மந்திரிக்கு 
இயேசுவைக்‌ குறித்துப்‌ பிரசங்கிப்பதற்குப்‌ பிலிப்பு பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
வசனப்‌ பகுதியொன்றைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 8:26-38). புறஜாதி 
யாரான கொர்நேலியுவுக்குப்‌ பேதுரு இயேசுவைப்‌ பற்றி, “அவரை 
விசுவாசிக்கிறவன்‌ எவனோ அவன்‌ அவருடைய நாமத்தினாலே 





பாவமன்னிப்பைப்‌ பெறுவானென்று தீர்க்கதரிசிகள்‌ எல்லாரும்‌ அவரைக்‌ 
குறித்தே சாட்சி கொடுக்கின்றார்கள்‌” என்று உறுதிப்படுத்தினார்‌ 
(அப்‌. 10:43). 

அந்தியோகியாவில்‌ பவுல்‌ ஒரு பிரசங்கத்தில்‌, பஞ்சாகமம்‌, யோசுவா, 
சாமுவேலின்‌ புத்தகங்கள்‌, சங்கீதங்களின்‌ புத்தகம்‌, ஆபகூக்‌, ஏசாயா ஆஇய 
புத்தகங்களில்‌ இருந்து நேரடியான குறிப்புகளை ஏற்படுத்தினார்‌. அத்துடன்‌ 
கூடுதலாக, “இர்க்கதரிசிகளின்‌ வாக்கியங்கள்‌” யாவும்‌ இயேசு சிலுவையில்‌ 
அறையப்பட்ட பொழுது நிறைவேற்றப்பட்டதாக அவர்‌ சுட்டிக்‌ 
காண்பித்தார்‌ (அப்‌. 13:27). 

கிறிஸ்து பாடுபட்டு மரித்தோரிலிருந்து எம வேண்டும்‌ என முன்னு 
ரைக்கப்பட்டிருந்ததைப்‌ பழைய ஏற்பாட்டிலிருந்து மெய்ப்பிப்பதென்பது 
பவுல்‌ மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ எல்லாப்‌ பிரசங்கியார்களின்‌ வழக்கமான 
நடைமுறையாய்‌ இருந்தது என்பது உறுதியானதாகும்‌ (அப்‌. 17:3ஐக்‌ 
காணவும்‌). பழைய ஏற்பாட்டின்‌ இந்த ஏற்புடைய மற்றும்‌ ஒருவேளை, மிக 
முக்கியமான பயன்பாடானது லூக்‌. 24:27ல்‌ இயேசுவாலேயே பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டது. 
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அடையாளங்களைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ 

இயேசுவைப்‌ பற்றிய தீர்க்ககரிசனங்களுடன்‌ கூட, அவர்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ மாதிரிகள்‌, அடையாளங்கள்‌ அல்லது நிழல்களின்‌ வழி 
முறைகளினாலும்‌ முன்‌ வைக்கப்படுகின்றார்‌. போக்காடு, பஸ்கா ஆட்டுக்‌ 
குட்டி, பிரதான ஆசாரியர்‌, ஆலயத்‌ திரைச்‌ சீலை, மன்னா அல்லது வெண்‌ 
கலச்‌ சர்ப்பம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பற்றி ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ படிக்கின்ற பொழுது, 
கிறிஸ்து (அவற்றில்‌) சித்தரிக்கப்படுவதை அவர்‌ காண்கின்றார்‌. அதாம்‌, 
மெல்கிசேதேக்கு, மோசே, தாவீது மற்றும்‌ யோனா ஆகியோரிலும்‌ கிறிஸ்து 
சித்தரிக்கப்படுவதை அவர்‌ காண்கின்றார்‌. நோவா மற்றும்‌ வெள்ளப்‌ பெருக்‌ 
கின்‌ வரலாறானது ஞானஸ்நானத்தின்‌ ஒரு வகை என்று அவர்‌ உணரு 
கின்றார்‌ (1 பேது. 3:20, 21). அவர்‌, ஆகார்‌ மற்றும்‌ சாராள்‌ ஆகியோரின்‌ 
வரலாற்றை வாசிக்கின்ற பொழுது, பழைய மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கை 
களின்‌ ஓப்புவமையொன்றைக்‌ காண்கின்றார்‌ (கலா. 4:21-81). 

செங்கடலை எபிரெயர்கள்‌ கடந்து சென்றதில்‌ அவர்‌ ஒரு பாவியின்‌ 
ஞானஸ்நானத்தைக்‌ காண்கின்றார்‌; வனாந்திர யாத்திரையில்‌ சபை 
உதாரணப்‌ படுத்தப்படுவதை அவர்‌ காண்கின்றார்‌; மற்றும்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 





பண்ணப்பட்ட நாட்டில்‌ அவர்‌ பரலோகத்தின்‌ முன்‌ சுவையைக்‌ 
காண்கின்றார்‌. ஆசரிப்புக்‌ கூடாரத்தில்‌ அவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ 
சித்தரிப்பு ஒன்றைக்‌ காண்கின்றார்‌; மற்றும்‌ ஆசாரியத்துவத்தில்‌ அவர்‌ 
கிறிஸ்தவத்தின்‌ நிழலைக்‌ காண்கின்றார்‌. பழைய ஏற்பாட்டு விருத்த 
சேதனத்தில்‌ அவர்‌ பாவத்தை ஒருவருடைய வாழ்விலிருந்து சுவிசேஷ 
மானது அகற்றிப்‌ போடும்‌ ஒரு மாதிரியைக்‌ காண்கின்றார்‌. 


உடன்படிக்கைகளை ஒப்பிடுதல்‌ 

பழைய மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கைகளில்‌ ஓரே விதமான கொள்கை 
கள்‌ போதிக்கப்படுகின்றன. மனிதன்‌ அப்பத்தினால்‌ மாத்திரமல்ல, ஆனால்‌ 
தேவனுடைய வார்த்தையினாலும்‌ பிழைக்கின்றான்‌ என்ற சத்தியமானது 
இயேசுவினால்‌ தெளிவாகப்‌ போதிக்கப்பட்டது போலவே மோசேயி 
னாலும்‌ போதிக்கப்பட்டது (உபா. 8:3; மத்‌. 4:4). மனிதன்‌ தேவனைச்‌ 
சோதிக்கக்‌ கூடாது (மத்‌. 4:7) என்பது பழைய ஏற்பாட்டில்‌ முதலாவது 
எழுதப்பட்ட வேளையில்‌ (உபா. 6:16) இருந்ததைக்‌ காட்டிலும்‌ 
இப்பொழுது குறைவான உண்மையாக இருப்பதில்லை. மனிதன்‌ 
உண்மையான ஓரே தேவனை மட்டும்‌ ஆராதிக்க வேண்டும்‌ - அவரே 
எப்பொழுதும்‌ உண்மையாக இருந்துள்ளார்‌ மற்றும்‌ இனி எப்பொழுதும்‌ 
அவ்வாறே இருப்பார்‌ (உபா. 6:13; மத்‌. 4:10). இரண்டு உடன்படிக்கைகளின்‌ 
கீழும்‌ புறம்பான உதடுகளினால்‌ (மட்டும்‌) செய்யும்‌ ஆராதனை தவறான 
தாக உள்ளது (ஏசா. 29:13; மாற்‌. 7:6). ஒவ்வொரு உடன்படிக்கையின்‌ 
கீழாகவும்‌ கீழ்ப்படிவதற்கான கட்டளைகள்‌ எழுதப்பட்டன (பிர. 12:13, 
14; யோவா. 15:10). ஒவ்வொன்றின்‌ கீழாகவும்‌ தேவனுடைய செய்தியானது 
போதனையினால்‌ அளிக்கப்பட்டது (ஏசா. 54:13; யோவா. 6:45). பழைய 
நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ இரண்டு பெரிய கட்டளைகள்‌ (உபா. 6:5; 
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லேவி. 19:18) கிறிஸ்துவின்‌ கீழும்‌ இரண்டு பெரிய கட்டளைகளாகவே 
நிலைத்திருக்‌ கின்றன (மத்‌. 22:37-39). 

புதிய ஏற்பாட்டு நடக்கையில்‌ சில திறவுகோல்‌ உபதேசங்கள்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டு வசனப்பகுதிகளினால்‌ உயர்த்திப்‌ பிடிக்கப்படுகின்றன. 
எடுத்துக்காட்டாக, உபாகமம்‌ 25:4ஐ மேற்கோள்‌ காட்டி சுவிசேஷப்‌ 
பிரசங்கியார்களுக்கு உதவியளிக்கும்படிப்‌ பவுல்‌ வேண்டுகோள்‌ 
விடுக்கின்றார்‌ (1 கொரி. 9:9; 1 தீமோ. 5:18). நீதியான வாழ்வின்‌ முக்கியத்‌ 
துவத்தைக்‌ காண்பிக்க (ரோமர்‌ 13:8-10) அவர்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகளில்‌ 
இருந்து மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌. ஆண்களின்‌ தலைமைத்துவத்திற்கு 
பெண்கள்‌ கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌ என்று வேண்டுகோள்‌ விடுப்பதற்கு 
(1 கொரி. 14:34; ஆதி. 3:16ஐக்‌ காணவும்‌) அவர்‌ பழைய ஏற்பாட்டைக்‌ 
குறிப்பிட்டார்‌. யாக்கோபும்‌ கூட, பட்சபாதம்‌ காட்டும்‌ செயலுக்கு 
எதிராகப்‌ போதிக்கப்‌ பத்துக்‌ கட்டளைகளின்‌ மீது சாய்ந்தார்‌ (யாக்‌. 2:8-11). 


உடன்படிக்கைகளை வேறுபடுத்தி ஒப்பிடுதல்‌ 

தேவனுடைய இராஜ்யத்தின்‌ கொள்கைகள்‌, ஒன்றுமற்றதாக்கப்பட்ட 
பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ கட்டளைகளுக்கு எதிராக வேறுபடுத்தி ஒப்பிடுவதில்‌ 
மிகச்‌ சிறப்பாகக்‌ காணப்படுகின்றன. இயேசு தம்முடைய பின்பற்றாளர்‌ 
களுக்கு, பழைய ஏற்பாட்டிலிருந்து சுட்டிக்காட்டிய மேற்கோளுடன்‌ 
“அனால்‌ நான்‌ உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” என்பதையும்‌ கூட்டிக்‌ 
கூறினார்‌ (மத்‌. 5:21, 22). பழைய ஏற்பாட்டு விருத்தசேதனம்‌ மற்றும்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ புது சிருஷ்டியாகுதலின்‌ இருதய விருத்தசேதனம்‌ 
(யோசு. 5:2; கலா. 6:15) ஆகியவற்றிற்கிடையிலுள்ள வேறுபாட்டு 
ஓப்பீட்டைப்‌ பவுல்‌ வலியுறுத்தினார்‌. 

பழைய (ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள) இறந்த மிருகங்களின்‌ பலிகளுக்கு எதிராக 
நாம்‌ புதிய (ஏற்பாட்டில்‌) உயிருள்ள மனித பலிகளைக்‌ காண்கின்றோம்‌ 
(லேவி. 1:3; ரோமர்‌ 12:1), மற்றும்‌ பூமிக்குரிய எருசலேமானது ஆவிக்குரிய 
சீயோனுடன்‌ நேரெதிர்ப்படுவதையும்‌ (1 இரா. 9:3; கலா. 4:26) நாம்‌ 
காண்கின்றோம்‌. முந்திய பிரமாணமானது கற்பலகைகளில்‌ எழுதப்பட்டது 
ஆனால்‌ பிந்தியது இருதயங்களில்‌ எழுதப்பட்டுள்ளது (2 கொரி. 3:3). 


எடுத்துக்காட்டுகளில்‌ இருந்து கற்றுக்‌ கொள்ளுதல்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ (நாம்‌) உண்மை நிறைதன்மையுடன்‌ இருப்பதற்குப்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டுச்‌ சித்தரிப்புகள்‌ ஏராளமான எடுத்துக்காட்டுகளை 
அளிக்கின்றன (எபி. 12:1). அது போலவே, அவை உண்மைக்‌ தன்மையற்ற 
நிலையின்‌ விளைவுகளையும்‌ செயல்‌ விளக்கப்படுத்துகின்றன. இயேசு, 
எலியா மற்றும்‌ ஒரு விதவையையும்‌, எலிசா மற்றும்‌ நாகமானையும்‌ 
லூக்‌. 4:25-27) குறிப்பிடுவதற்குக்‌ காரணங்களைக்‌ கண்டார்‌. அவர்‌ 
கும்முடைய பிரசங்கங்களை, நோவா (மத்‌. 24:37), யோனா (மத்‌. 12:41), 
சாலொமோன்‌ (மத்‌. 12:42), மற்றும்‌ லோத்தும்‌ அவருடைய மனைவியும்‌ 
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லூக்‌. 17:29, 32) ஆகியோரைக்‌ குறிப்பிடுவதினால்‌ விளக்கப்படுத்தினார்‌. 

இஸ்ரவேலர்களின்‌ நடுவில்‌ இருந்த கீழ்ப்படியாமையின்‌ உதாரணங்‌ 
களினால்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உதவி பெறக்‌ கூடும்‌ என்று பவுல்‌ நம்பினார்‌ 
(1 கொரி. 10:1-12). பழைய ஏற்பாட்டின்‌ ஆதார மூலங்கள்‌ யாவும்‌ பயன்‌ 
படுத்த முடியாதபடிக்கு அவை அவ்வளவு ஏராளமாக இருப்பதாக எபிரெய 
நிருபத்தின்‌ எழுத்தாளர்‌ கண்ணோக்கினார்‌: “... கிதியோன்‌, பாராக்‌, 
சிம்சோன்‌, யெப்தா, தாவீது, சாமுவேல்‌ என்பவர்களையும்‌, தீர்க்கதரிசி 
களையும்‌ குறித்து நான்‌ விவரஞ்‌ சொல்ல வேண்டுமானால்‌ காலம்‌ போதாது” 
(எபி. 11:32). 


முடிவுரை 
பழைய ஏற்பாட்டின்‌ தவறான பயன்பாடுகள்‌ இருந்தாலும்‌ கூட, 
ஆத்துமாக்களின்‌ இரட்சிப்புக்கென்று அது ஆதாயம்‌ நிறைந்த மற்றும்‌ 
ஏற்புடைய விதத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட முடியும்‌. அது உலகமும்‌ மனித 
இனமும்‌ எப்படி இருக்க வந்தது என்று காண்பிக்கின்றது, மற்றும்‌ அது 
நாசரேத்தூர்‌ இயேசுவைத்‌ தேவனுடைய குமாரனாகச்‌ செயல்‌ 
விளக்கப்படுத்துகின்றது. நாம்‌ பழைய ஏற்பாட்டில்‌ கிறிஸ்தவத்தின்‌ 
நிழல்களைக்‌ காண்கின்றோம்‌. நாம்‌ வாழ வேண்டிய அதே கொள்கைகளை 
அது மறுவலிவூட்டுகையில்‌, சுயாதனப்‌ பிரமாணத்தின்‌ அழகை வலியுறுத்‌ 
தும்‌ முற்றான நேரெதிர்க்‌ கொள்கைகளையும்‌ அது கொண்டுள்ளது. 
கடைசியாக, மக்கள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து 

வாழ்வதற்கு அது தெளிவான முன்மாதிரிகளை அளிக்கின்றது. 
தழுவப்பட்டது. 
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ஒரண்ரு உடன்படிக்கைகள்‌ 
ஓவன்‌ டி. ஆல்பிரைட்‌ 


முந்தின கட்டளை பெலவீனமுள்ளதும்‌ பயனற்றதுமாயிருந்த 
இனிமித்தம்‌ மாற்றப்பட்டது. நியாயப்பிரமாணமானது ஒன்றையும்‌ 
பூரணப்படுத்தவில்லை, அதிக நன்மையான நம்பிக்கையை 
வருவிப்பதோ பூரணப்படுத்துகிறது; அந்த நம்பிக்கையினாலே 
தேவனிடத்தில்‌ சேருகிறோம்‌ (எபி. 7:18, 19). 


பழைய உடன்படிக்கை மற்றும்‌ புதிய உடன்படிக்கை ஆகியவற்றை 
ஓப்பிடுவதற்குப்‌ பவுல்‌ தெளிவான ஒரு விவரிப்பைப்‌ பயன்படுத்தி 
அவைகளைப்‌ பற்றி பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


நியாயப்பிரமாணத்துற்குக்‌ கீழ்ப்பட்டிருக்க விரும்புகிற நீங்கள்‌ 
நியாயப்பிரமாணம்‌ சொல்லுகிறதைக்‌ கேட்கவில்லையா? இதை 
எனக்குச்‌ சொல்லுங்கள்‌. ஆபிரகாமுக்கு இரண்டு குமாரர்கள்‌ 
இருந்தார்கள்‌ என்று எழுதியிருக்கிறது; ஒருவன்‌ அடிமையான 
வளிடத்தில்‌ பிறந்தவன்‌, ஒருவன்‌ சுயாதீனமுள்ளவளிடத்தில்‌ 
பிறந்தவன்‌. அடிமையானவளிடத்தில்‌ பிறந்தவன்‌ மாம்சத்தின்படி 
பிறந்தான்‌, சுயாதனமுள்ளவளிடத்தில்‌ பிறந்தவன்‌ வாக்குத்தத்தத்தின்‌ 
படி பிறந்தான்‌. இவைகள்‌ ஞான அர்த்தமுள்ளவைகள்‌; அந்த ஸ்திரீகள்‌ 
இரண்டு ஏற்பாடுகளாம்‌; ஒன்று சீனாய்‌ மலையிலுண்டான ஏற்பாடு, 
அது அடிமைத்தனத்திற்குள்ளாகப்‌ பிள்ளை பெறுறெது, அது ஆகார்‌ 
என்பவள்தானே. ஆகார்‌ என்பது அரபி தேசத்திலுள்ள சீனாய்‌ மலை; 
அந்த ஆகார்‌ இப்பொழுதிருக்கிற எருசலேமுக்குச்‌ சரி; இவள்‌ தன்‌ 
பிள்ளைகளோடே கூட அடிமைப்பட்டிருக்கிறாளே. மேலான 
எருசலேமோ சுயாதனமுள்ளவள்‌, அவளே நம்மெல்லாருக்கும்‌ 
தாயானவள்‌ (கலா. 4:21-26). 


ஆகாரினால்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்தப்பட்ட உடன்படிக்கை பழைய 
உடன்படிக்கையாக உள்ளது என்பது தெளிவு. இஸ்ரவேலர்களுடன்‌ 
தேவன்‌ ஏற்படுத்திய உடன்படிக்கையைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்தும்‌ 
அடிமைப்‌ பெண்ணின்‌ பிள்ளைகளாய்‌ இருப்பதற்கு மாறாக, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
புதிய உடன்படிக்கையைப்‌ பிரதிநிதித்துவப்படுத்தும்‌ சாராள்‌ என்ற 
சுயாதனமுள்ள பெண்ணின்‌ பிள்ளைகளாய்‌ உள்ளனர்‌ (கலா. 4:31). 
அடிமைப்‌ பெண்ணின்‌ பிள்ளைகள்‌ சுயாதீனமுள்ள பெண்ணின்‌ 
பிள்ளைகளுடன்‌ சுதந்தரவாளிகளாய்‌ இருப்பதில்லை (கலா. 4:30). 
அடிமைகள்‌ அல்ல ஆனால்‌ மகன்களே சுதந்தரவாளிகளாய்‌ இருப்பார்கள்‌ 
(கலா. 4:7). 

முதலாம்‌ உடன்படிக்கையானது இஸ்ரவேலின்‌ புத்திரர்களுடன்‌ 
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இருந்தது (யாத்‌. 34:27, 28). புது உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ சுதந்தரவாளி 
களானவர்கள்‌ தேவனுடைய புத்திரர்களாய்‌ உள்ளனர்‌, இவர்கள்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றுள்ளவர்களாவார்கள்‌ (கலா. 3:26, 27). 
முதலாம்‌ உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌ உள்ளவர்கள்‌, சுயாதனமான பெண்ணின்‌ 
அதாவது கிறிஸ்துவின்‌ உடன்படிக்கையின்‌ கீழ்‌ இருக்ன்ற பிள்ளை 
களுடன்‌ சுதந்திரம்‌ பெறுவதில்லை. முதலாம்‌ உடன்படிக்கையின்‌ அடிமைத்‌ 
தனத்திலிருந்து விடுதலையாக்கப்பட்டுள்ள கிறிஸ்தவர்கள்‌ மீண்டும்‌ 
அடிமைத்தனத்தின்‌ நுகத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படுவதில்லை. கிறிஸ்து நம்மை 
விடுதலையாக்கியுள்ளார்‌ (கலா. 5:1). 

கற்பலகைகளில்‌ எழுதப்பட்ட பத்துக்கட்டளையைப்‌ பார்க்கிலும்‌ 








அதிக மகிமையுள்ள உடன்படிக்கையான புதிய உடன்படிக்கைக்கு 
(2 கொரி. 3:6) அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஊழியர்களாய்‌ உள்ளனர்‌. முதலாம்‌ 
உடன்படிக்கையானது மரணத்திற்கும்‌ ஆக்கினைத்‌ தீர்ப்புக்கும்‌ ஊழியம்‌ 
செய்தது (2 கொரி. 3:7-9). அந்த உடன்படிக்கையைத்‌ தேவனுடைய 
மகிமையுள்ள பிரசன்னத்தில்‌ பெற்றுக்‌ கொண்ட பிறகு, மோசே தமது 
முகத்தின்‌ ஒளியை இஸ்ரவேலர்கள்‌ காண முடியாதபடி ஒரு முக்காட்டை 
அணிந்து கொள்ள வேண்டியிருந்தது (2 கொரி. 3:7-13; யாத்‌. 34:27-33). 

கொரிந்துவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ (நிருபத்தை) எழுதிய 
வேளையில்‌, புதிய உடன்படிக்கையின்‌ மகிமையைப்‌ பெற்றிராத (2 கொரி. 
3:9, 10) கற்பலகையில்‌ எழுதப்பட்ட அந்த உடன்படிக்கையானது இனியும்‌ 
நிலைத்திருப்பதாக இல்லாதிருந்தது. “அன்றியும்‌ ஒழிந்து போவதே 
மகிமையுள்ளதாயிருந்ததானால்‌, நிலைத்திருப்பது அதிக மகிமையுள்ள 
தாயிருக்குமே” (2 கொரி. 3:11). அவரை ஊழியக்காரராகக்‌ கொண்டிருந்த 
புதிய உடன்படிக்கையானது இன்னும்‌ நிலைத்துள்ளது, ஆனால்‌ 
கற்பலகைகளில்‌ எழுதப்பட்ட உடன்படிக்கையானது ஒழிந்து போயுள்ளது. 

இஸ்ரவேலர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ கொடுத்திருந்த நியாயப்பிரமாண 
மானது அதன்‌ நோக்கத்தைச்‌ செய்திருந்தது, மற்றும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ 
புது உடன்படிக்கையைக்‌ கொண்டு வந்ததில்‌ அந்தப்‌ பழைய பிரமாணம்‌ 
முடிந்து போயிற்று. இப்பொழுது, இயேசுவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ இரத்தத்‌ 
தினால்‌ புதிய உடன்படிக்கையானது அர்ப்பணிக்கப்பட்டுள்ளதால்‌, 
இஸ்ரவேலா்களுக்குக்‌ தேவன்‌ கொடுத்திருந்த உடன்படிக்கையின்‌ கழ்‌ நாம்‌, 
இனி இருப்பதில்லை. நியாயப்பிரமாணமும்‌, பழைய உடன்படிக்கையும்‌ 
குங்களின்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றி, தாங்கள்‌ முன்னிழலிட்டுக்‌ காண்பித்த 
இயேசுவின்‌ மகிமையுள்ள உடன்படிக்கையானது தனது எல்லா 
மகிமையிலும்‌ ஒளி வீசும்படியாக முடிந்து போயின. 
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குவனுடன்‌ கீறிஸ்தவரின்‌ 


உடன்படிக்கை 
எடி குளோர்‌ 


தேவனுடைய திட்டத்தில்‌ இருதயத்தின்‌ இடம்‌ என்பது பழைய மற்றும்‌ 
புதிய உடன்படிக்கைகளுக்கு இடையில்‌ உள்ள முக்கியமான வேறுபடும்‌ 
ஓப்பீடாக உள்ளது. தேவன்‌, “என்னுடைய பிரமாணங்களை 
அவர்களுடைய மனதிலே வைத்து, அவர்களுடைய இருதயங்களில்‌ 
அவைகளை எழுதுவேன்‌; நான்‌ அவர்கள்‌ தேவனாயிருப்பேன்‌, அவர்கள்‌ 





என்‌ ஜனமாயிருப்பார்கள்‌” (எபி. 8:10ஆ) என்று உரைத்தார்‌. தேவன்‌ 
தம்முடைய புதிய ஒப்பந்தத்தில்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவருக்குள்ளும்‌ ஒரு 
புதிய வகையான உண்மை நிறைதன்மையை ஏவுகின்றார்‌. சபை என்பது 
தேவனுடைய “புதிய இருதயம்‌” கொண்ட மக்களால்‌ ஆனதாக உள்ளது. 

பழைய உடன்படிக்கையினுள்‌ ஒரு நபர்‌ உடல்‌ ரீதியான பிறப்பினால்‌ 
உட்புகுந்தார்‌. அவர்‌ ஆவிக்குரிய ஒரு முடிவினால்‌ அல்ல ஆனால்‌ குடும்ப 
சந்ததியினால்‌ ஒரு இஸ்ரவேலாக இருந்தார்‌. இதன்‌ விளைவாக, ஒவ்வொரு 
யூதக்‌ குழந்தையும்‌ தேவனுடனான தனது உறவைப்‌ பற்றிப்‌ போதிக்கப்பட 
வேண்டியிருந்தது. யூதக்‌ குழந்தை யானது தனது பிறப்பில்‌, தேவனுடனான 
ஒரு விசேஷித்த உடன்படிக்கையில்‌ உட்புகுந்திருக்கையில்‌, தனது 
பெற்றோரால்‌ தக்க வகையில்‌ போதிக்கப்படும்‌ வரையில்‌ அந்த 
உடன்படிக்கையை அறியாமல்‌ அல்லது புரிந்து கொள்ளாமலே இருந்தது. 
அந்தக்‌ குழந்தைகளுக்கு அவர்கள்‌ யார்‌ என்பது போதிக்கப்பட்டது 
மட்டுமின்றி, எல்லா இஸ்ரவேலர்களுக்கும்‌ அவர்களின்‌ அடையாளத்‌ 
தன்மையையும்‌ அவர்களைத்‌ தமது சொந்த இனமாகக்‌ தேர்ந்தெடுத்‌ திருந்த 
தேவனிடத்தில்‌ அவர்களுக்கிருந்த கடமைகளையும்‌ அவர்களுக்கு 
நினைவூட்டுவதற்காக தொடர்ந்து ஒரு போதகத்‌ திட்டம்‌ 
பராமரிக்கப்பட்டது. 

இருப்பினும்‌, புதிய உடன்படிக்கையானது தேவனுடைய சித்தத்தை 
ஏற்று, அவருக்குக்‌ கீழ்ப்படிதலுடன்‌ கூடிய விசுவாசத்தினால்‌ வரும்‌ 
ஆவிக்குரிய பிறப்பினால்‌ பிரவேசிக்கப்பட வேண்டியதாக உள்ளது. புதிய 
பிறப்பு என்பது தேவனைப்‌ பற்றிய அறிவும்‌ அவரது ஆவிக்குரிய 
இராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க உணர்வுப்பூர்வமான ஒரு முடிவும்‌ இன்றி ஏற்பட 
முடியாது (யோவா. 6:44, 45). தேவனுடைய இராஜ்யத்தினுள்‌ இருக்கும்‌ 
ஒவ்வொருவரும்‌ இரட்சிப்பின்‌ செய்தியைக்‌ கேள்விப்பட்டு (ரோமர்‌ 10:17), 
அந்தச்‌ செய்தியை பெற்றுக்கொண்டு மற்றும்‌ ஏற்றுக்கொண்டு (அப்‌. 2:41), 
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மற்றும்‌ விசுவாசம்‌, கீழ்ப்படிதல்‌ ஆகியவற்றினால்‌ அந்தச்‌ செய்திக்குச்‌ 
செயல்படத்‌ தேர்ந்து கொண்டுள்ளவர்களாய்‌ (அப்‌. 2:40) இருக்கின்றனர்‌. 

தேவனுடைய பிரமாணங்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ இருதயங்களில்‌ 
எழுதப்பட்டுள்ளன. விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ அன்பின்‌ வல்லமை என்ற 
காரணத்தினால்‌ நாம்‌ அவருடைய சித்தத்தைச்‌ செய்யும்படிக்குத்‌ 
தூண்டப்படுகின்றோம்‌ (1 யோவா. 5:3). அவரது செய்தியானது 
தொடக்கத்தில்‌ நமது இருதயங்களில்‌ நம்பிக்கையையும்‌ கழ்ப்படிதலையும்‌ 
உருவாக்கிற்று; அந்தச்‌ செய்திக்கான விசுவாசத்தின்‌ பதில்செயலாக நாம்‌ 
அவருடைய பிள்ளைகளானோம்‌. அவரது வசனம்‌ என்ற உணவை நாம்‌ 
தொடர்ந்து உண்பதன்‌ மூலமும்‌, அவரது அன்பு மற்றும்‌ கருபையை 
தொடர்ந்து தியானிப்பதன்‌ மூலமும்‌, அவரது சித்தத்திற்கு நமது 
இருதயங்களைத்‌ திறந்திருப்பவைகளாகக்‌ காத்துக்‌ கொள்வதன்‌ மூலமும்‌, 
மற்றும்‌ இனமும்‌ அவருடன்‌ நடப்பதின்‌ மூலமும்‌ நாம்‌ நமது புதிய 
இருதயங்களைப்‌ பராமரித்துக்‌ கொள்ளுகின்றோம்‌. 
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